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इस शब्द से केवल हिन्दू मात्र का बोध नहीं होता, वरन्‌ मुसल- 
मान, इसाई, जैन तथा भारतवर्ष के अन्यान्य मतावलम्बियों का 
भी बोध होता है। इसलिये में दिन्दू शब्द्‌ का व्यवहार नहीं 
करूँगा । तब प्रश्न यह उठता है. कि किस शब्द का व्यवद्वार किया 
जाय। हम लोग वैदिक ( अर्थात जो लोग वेद मत के मानने 
वाले हैं) शठद्‌ का व्यव्दार कर सकते हैं अथवा वेदान्तिक शब्द्‌ 
का व्यवद्दार करने से ओर भी अच्छा होगा। जगत के प्रधान 
प्रधान धर्म वाले प्रथ विशेष को प्रामाणिक सानते हैं। उन लोगों 
का ऐसा विश्वास है कि ये भंथ इश्वर अथवा दूसरे किसी अति- 
प्राकृत पुरुषों के वाक्य हैं, इसलिये ये ग्रंथ उनके घम्म की भित्ति 
हैं। प्राश्वात्य देश के विद्वानों का मत है कि इन सम्पूर्ण अंथों मे 
हिन्दू लोगों का वेद ही सब से प्राचीन है । इसलिये वेद्‌ के सम्बंध 
में कुछ कुछ ज्ञान रखना आवश्यक है। 
वेढ़ नामक शब्द समूह किसी पुरुष के मुँह से निकला नहीं 
है। उसका सन्‌ तारीख अब तक भी निश्चित नहीं हुआ और न 
कभी निश्चित हो सकता है। हम लोगों की तरह वेद अनावि 
अनंत हैं। एक खास बात आप लोगों फो याद रखने 
की यह है कि ससार के अन्यान्य मतावलम्धी ईश्वर 
नामक व्यक्ति अथवा ईश्वर के दूत या उसके भेजे हु 
पुरुष की वाणी वतला कर अपने धर्मशाल्लो की प्रामाणिकता सिए 
करते हैँ, लेकिन हिन्दू लोग कहते हैं. ।क वेद के लिये दसरा की! 
प्रमागा नहीं, वेद स्वद.'प्रमाण हैं। क्योंकि, चेद अनादि अनन्त ह 


वेद 
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वह ईश्वर की ज्ञानराशि हैं। चेद कभी लिखे नहीं गये, वह कभो 
रचे नहीं गये, अनन्त काल से वह मोजूद हैं। जिस प्रकार सृष्टि 
अनादि अनंत है, उसी प्रकार ईश्वर का ज्ञान भी अनादि अनन्त 
है (वेद शब्द का अर्थ ही है. ईश्वरीय शान ( विंदू धातु का अर्थ 
है जानना ) |) वेदान्त नामक ज्ञानराशि ऋषि नामधारी पुरुषों 
द्वारा आविष्कृत है ।( ऋषि शब्द का अथे है मंत्रद्रष्टा )) 

ऋषि कऋपषियों ने पहले द्वी से विद्यमान ज्ञान को केवल प्रत्यक्ष 
भर किया है, यह ज्ञान ओर भाव उनके निज्जी चिल्तन 

का परिणाम नहीं है । जब आप लोग यह सुनें कि वेद के अमुक 
अंश के अमुक ऋषि हैं, तव यह रुयाल न करें कि उन्होंने उसे 
लिखा है या अपने सन से उसे उत्पन्न किया है। वह पहले ही से 
अवस्थित भावों के केवल द्रष्टा मात्र हैं । यह भाव अनन्त काल से 
मौजूद था, ऋषियों ने केवल आविष्कार भर किया। ऋषि लोग 

आध्यात्मिक आविष्कर्ता हैं । 

(वेद नामक अंथ दो भागों मे बैँटे हैं--कर्मकाड और ज्ञान- 
कांड |) क्ेकांड से लाता प्रकार के याग यज्ञों का 

चेद के दो. वर्णन लिखा हुआ है। उनमें का अधिकांश 
भाग कर्मकाड वर्तमान काल के लिये अनुपयोगी जान कर छोड़ 
जानकाड.. दिया गया है। और कुछ अब भी किसी न किसी 
रूप में वर्तमान है। कर्मकांड के प्रधान प्रधान 

विषय, जैसे साधारण मनुष्यों के कतेव्य--ब्रह्मचारी, गृहस्थ, 
वानप्रस्थी और सन्‍्यासी इन सभी विभिन्न आश्रम वालों के 
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विभिन्न कर्तव्य अब तक भी थाही बहुत सात्रा में अनुसरगा किये 
जाते हैं। दूसरा भाग जानफ्राठ--8म लोगों के धर्म फा आध्या- 
त्मिक अंश है । इसफा नाम बेदान्त अथवा बेद का अन्तिम भाग, 
चेद्‌ का चरमलच्य है। वेद-शान के उस सांर भाग का नाम बेदान्त 
अथवा उपनिपद्‌ है। भारत के सभी सम्प्रदाय बाले चाहे बढ़ 
द्वैतवादी, विशिष्टाह्वेववादी, अद्वेतवादी अथवा शाक्त , गागापल्, 
शैब, वैष्णव जो फोई भी हिल्दू धमे फे अन्दर रहना चाप उसी 
को वेद के इस उपनिपद्‌ भाग को मान फर घढाना होगा। ये 
उपनिषदों का अथे अपनी अपनी रुचि के अनुसार भछते ही करें, 
परन्तु उन्हें उपनिपदो की प्रामाणशिफ्ता स्वीकार ऋरनी ही 
पडेंगी । इसी कारण से में हिन्दू शब्द के बदले वेदान्तिक शब्द 
का व्यवहार करना चाहता हूँ । भारत फे सभी प्राचीन दार्शनिक 
बेदान्त की ग्रामाणिकता स्वीकार करते ऐं--और 'आजमफऊल भारत 
में हिन्दू धमे की जो शाखा प्रशाखायें फैली हें, वे एक दूसरे से मिन्न 
भले ही जान पड़ें, उनके उद्देश्य कितने ही जटिल क्यों न जान 
पडें, जो अच्छी तरह उनकी आलोचना करेंगे, बे समझ सेंगे 
कि उपनिपदो से ही उनके भाव ग्रहण किये गये हैं। इन सब 
उपनिषदो के भाव हम लोगों फी ज्ञाति के नस नस में इतना भर 

गए हैं कि जो हिन्दू धर्म फे बिल्कुल शुद्ध शाखा-विशेष के रूप 

की आलोचना करेंगे, वे समय समय पर देखकर आश्चर्यचकित 

होगे कि उपनिषदो में रूपक भाव से वर्णन किये गये तत्वों हे 

उस रूपक फे दृष्टान्त-बस्तु में परिणत होकर उन धर्मो” का स्थान 
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अहण कर लिया है। उपनिषदों के बड़े बड़े आध्यात्मिक और 
दाशनिक रूप आन्रकल स्थूल रूप से परिणुत होकर हम लोगों 
के घरों में पून्ता की वस्तु हो गये हैं। इसलिये हम लोगों के जितने 
प्रफार के पूजा के यंत्र प्रतिमादि हैं, वे सभी वेदान्त से लिये गये 
है, क्योकि वेदान्त मे यह रूरक के तौर पर व्यवहार में लाये गये 
हैं। ऋमश: वे भाव जाति के मम्मंस्थल मे प्रवेश करके अन्त में 
प्रतिमा आदि के रूप से दैनिक जीवन के अंग हो गये हैं। 

वेदान्त के बाद स्मृतिरयाँ प्रामाणिक मानी जाती हैं। ये 
ऋषियों की रची हुई हैं, किन्तु ये वेदान्त के अधीन हैं । क्‍योंकि 
अल्यान्य धर्मावज्षम्बियों के लिये जिस प्रकार उनके शास्त्र हैं, 
चैसे ही हम लोगों के लिये स्म्ृतियाँ हैं। हम लोग इसे स्वीकार 
करते हैं कि विशेष विशेष ऋषियों ने इन स्मृतियां को बनाया है। 
इस दृष्टि से अन्यान्‍्य धर्म के शास्त्रों की जैसी प्रामाणिकता है, 
चैसी ही स्मृतियों की भी प्रामाणिक्रता है। तोमी स्मृतियाँ ही हम 
लोगों के लिये बिल्कुल प्रामाणिक नहीं हैं। स्मृति का कोई अंश 
यदि वेदान्त का विरोधी होता है, तो वह 

स्मृतिया युग युग में त्याज्य समझा जाता है, उसकी कोई प्रामा- 
मिन्न भिन्न होती हैं. णिकता नहीं रहती । ये स्कतियाँ युग युग में 
भिन्न भिन्न होती हैं । हम लोग शास्त्रों 

' में पढ़ते हैं--सत्ययुग के लिये ये स्म्व॒तियाँ प्रामाणिक थीं, त्रेता, 
डापर और कल्लि के लिये दो स्थृतियाँ प्रामाणिक हैं। देश 
काल पात्र के परिवर्तन के अनुसार आचार आदि भी बदलते 
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रहते हैं और स्मृतियाँ मुख्य करके इस आचार फी नियामक है 
इसके कारण समय समय पर उनमे भी परिवर्तन करना पढ़ा है । 
मैं आप लोगों को यह वात ज़ोर देकर याद रखने फे लिये पह 
रहा हूँ। वेदान्त मे धमम के मूल तत्वों की जो व्याख्या की गई 
है, वह अपरिवर्ततीय है। इसका फारण यह हूँ फि मजुष्य भौर 
प्रकषत मे जो अपरिवर्तनीय तत्व समूह हैं, उन पर श्रतिष्दिन 
हैं। इनमे फभी परिवतेत नहीं हो सफता। हजारों वर्ष पहले 
इन तत्वों के सम्पंच मे जो धारणा थी, अब भी थे ही ४, लागयो 
बे! के बाद सी वही धारणा रहेगी । लेकिन जो धार्मिक विधान 
हम क्ोगों की सामाभिक अवस्था ओर सम्बंध के ऊपर निर्भर 
करते हैं, समाज के परिवतेन के साथ द्वी वे भी बदल जाते £ । 
किसी खास समय के लिये जो विधि उपयुक्त है, बहू दूसरे समय 
के लिये ठीक नहीं हो सकतो है। इस प्रकार एम देखते हैं कि 
किसी समय में किसी भोजन का विधान है, दूमर समय फे लिये 
वह निपिद्ध है। वह खाद्य पदाथें उस समय-विशेष फे लिये लाभ- 
प्रद था, लेकिन ऋतु परिवर्तन त्था अन्‍्यान्य फारणों से दूसरे 
समय के लिये वह अनुपयोगी सिद्ध हुआ, इसलिये स्मृत्तिकारों ने 
उन्हें व्यवहार में लाने से मना किया है। इस कारण से स्वभावत' 
यह जान पडता है कि वतेमान काल में हमारे समाज मे फोन परिः 
वर्तेत आवश्यक है, उसे करना पड़ेगा । ऋषि लोग आफर फि 
प्रकार, उन परिवतेनों को करना द्ोगा, यह बतला देंगे। हम 
घम्म के मूल स्ल जरा सी न बदलेंगे, वह ज्यों के त्यो रहेरो 
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इसके बाद पुराणों का नम्बर आता है। पुराणो के पॉच 
लक्षण हैं। उनमे इतिहास, सृष्टि तत्व, दाशैनिक तत्व सभो 
विषय रूपकों के द्वारा वर्णन किये गये हैं। स्वेसाधा- 
पुराण रण से वैदिक धर्म का प्रचार करने के लिये पुराण 
लिखे गये । वेद्‌ जिस भाषा से लिखे गये हैं, वह अत्य- 
न्‍त आ्राचीन है। चिद्दानों में भो थोड़े ही लोग ऐसे हैं जो इन 
अ्रँथों का समय निरूपण करने में समथे हो सकें । पुराण जिस 
 'खमय के लोगों को भाषा में लिखे गये, उसे आधुनिक संस्कत 
फट्ते हैं । ये विद्वानों के लिये नहीं है, साधारण जनता के लिये 
है क्‍योंकि सर्वेसाधारण दार्शनिक तत्वो को नहीं समझ सकता। 
उन्हें इन तत्वों को सममाने के लिये स्थूल भाव से साधु राजा 
ओर सद्ापुरुषों के जीवन चरित तथा उन जातियों में जो घढ- 
नायें घटित हुई थीं, उनके द्वारा शिक्षा दो गई है। ऋषियों ने 
जो भो विषय पाया है, उसे ही प्रदण किया है। परन्तु उनमें से 
हर एक, धर्म के नित्य सत्य के सममाने के लिये दो व्यवहृतत 
हुआ है। 

इसके बाद तंत्र हें। इनके अधिकांश विषय पुराणों के 
से हैं। ओर उनमें से बहुत से कर्मकाड के 
अन्तर्गत प्राचीन यज्ञों को पुनः प्रचलित करने 

फे,लिये लिखे गये हें । 
ये ही ग्रन्थ हिल्दुओं के शास्त्र कहलाते हैं। जिस जाति मे 
इतनी अधिक संख्या में धर्मशाल् विद्यमान हैं, और जो जाति 
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झसंख्य वर्षो' से दर्शन और धर्म के चिन्तन में अपनी शक्ति 
लगाती आ रही है उस जाति में इतने अधिक सम्प्रदायों का 
अश्युद्य बिल्कुल स्वाभाविक है। ओर भी ज्यादा सम्प्रदायों 
की उत्पति क्यों न हुई यही आश्चर्य को बात है। किन्‍्हीं किन्‍्हीं 
विषयों में इने सम्प्रदायों में बिल्कुल विभिन्नता है। इन सभी 
सम्प्रदायों के उन विभिन्नताओं को समझाने फे लिये हमारे पास 
समय नहीं है। इसलिये जिस स॒त में जिन तत्वों में हिन्दू मात्र का 


विश्वास रखना आवश्यक है, उन साधारण तत्वों के सम्बन्ध में 
हम आलोचना करेंगे । 


पहले सृष्टि तत्व को लीजिये | हिन्दुओं के सभी सम्प्रदाय 

वालों का ऐसा विश्वास है कि यह स्रष्टि, यद अक्ृति, यह साया 

अनादि अनन्त है। यह संसार किसी विशेष दिन को 

सष्यितिल नहीं रचा गया। एक ईश्वर ने आकर इस 

जगत को र्ष्टि की, इसके बाद वह सो रहे हैं, यह 

फभी नहीं हो सकता। सप्टिकारियी शक्ति अन्न भी विद्यमान है । 

ईश्वर अनन्त काल से लेकर सृष्टि करते आ रहे हैं, वह कभी 
विश्वाम नहीं लेते । गीता में श्री कृष्ण भगवान ने कहा है .-- 


यदि ह॒यह न वर्तेंय जातु कर्मण्यतन्द्रितः । 


2 » 2 » > उपहन्या मिमाः प्रजा:॥ ३ | २३, २४ 


अगर में क्षण भर भी कर्म न करूँ तो सृष्टि का लय हो जाय | 
ससार मे जो सष्टि-शक्ति दिन रात कार्य कर रही है, वह 
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अगर क्षण भर के लिये भो बन्द हो ज्ञाय त्तो यह ससार ध्वंस 
दो जायया | ऐसा कोई समय ही नहीं था जिस समय सम्पूर्ण 
जगत में बह शक्ति क्रियाशोज् न थी, तो भी थुग विशेष में प्रलय 
होता है। हम लोगो का सृष्टि शच्द्‌ अंगरेज्ञी का 00४गणा 
नहीं है। 0/0800 कहने से अंगरेजी से कुछ नहीं से कुछ का 
दोना, असत्‌ से सत्त का उद्भव, यह अपरिणत सततबाद सममा 
जाता है ; में इस प्रकार को असगत बांत में विश्वास करने के 
कारण आप लोगों को बुद्धि ओर विचारशक्ति का श्रपमान 
करना नहीं चाहता । सभी प्रकृति ही विद्यमान रहती है ; केवल 
प्रलय के समय वह क्रमशः सूच््मातिसूदछूस हो जाती है, अन्त 
में एक वाणो अव्यक्त भाव धारण कर लेती है। फिर कुछ काल 
सानो विश्राम लेने पर कोई उसे वाहर करता है, उस समय फिर 
पहले ही की तरह ससमवाय, पहले द्वी की वरद क्रम विकास, 
पहले ही की तरह प्र काश होने लगता है। छुछ समय तक यह खेल 
जारी रहता है, फिर वह खेल धन्द्‌ हो जाता है--क्रमशः सूच्मात्‌ 
सूच्म होने लगता है, अन्त में सम्पूर्ण । फिर लीन हो ज्ञाता है । 
फिर बाहर आता है । अनन्त काल से लेकर इस प्रकार लहरों 
की तरह एक बार सामने, फिर पीछे की ओर जाता है। देश- 
काल ओर अन्‍्यान्य दूसरी वस्तु्यें इसी अकृति के अन्‍्तर्गत हैं। 
इसी कारण से ही सृष्टि होती है, ऐसा कहना पागह्ृपन है। 
सृष्टि के आरंभ ओर अन्त होने के सम्बंध में कोई प्रश्न ही नहीं 
खड़ा द्वोता । इसी कारण दस लोगो के शा््रों में सृष्टि के आदि 
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वा अन्त का उल्लेख किया गया है, उस समय किसी युग विशेष 
फा आदि अन्त होना समझना चाहिये, उसका फोई दूसरा 
अर्थ नहीं । ॥॒ 
तब प्रश्व उठता है कौन इस सृष्टि को रचना फरता है ? 
इसके उत्तर मे सभी कहेंगे, ईश्वर । अंग्रेजी में सावारगत्त: 
(७०१ शब्द से जो सममा ज्ञाता है, हमारा अ्भिप्राय उससे नहीं 
है। संस्कृत का प्रह्म शब्द्‌ का व्यवहार करना द्वी हमारी दृष्टि में 
सव से ठीक होगा। घही इस जगत-प्रपंच फा सांपारणा 
फारण स्वरूप है। ज्रह्म का स्वरूप क्‍या है ब्रह्म निल, 
शुद्ध, निद्य जाप्रव, सर्वेशक्तिमान्‌, सर्वेज्ञ दयामय, सर्वेव्यापो, 
निराकार अखंड है। उन्होंने ही इस जगत की सृष्टि को है। 
यहाँ प्रश्न यह उठता है कि यह ब्रह्म ही जगत्‌ का सृष्ठा ओर 
विधाता है। तो दो आपत्ति उठती हैं । इस जगत में काफी विपमता 
देखने मे आती है, कोई धनो है, कोई गरीब है, ऐसी विपमता 
क्यों है ? इसके साथ ही यहाँ पर निष्ठुरता सो वर्तमान है । 
क्योंकि यहाँ पर एक का जीवन दूसरे की मृत्यु फे ऊपर निर्भर 
करता है। एक जीव दूसरे जीव फो खंड खंड फरके छोड़ देता 
है, भत्येक मनुष्य अपने भाई का गला दबांना चाहता है। यह 
प्रतियोगता, यह निष्ठुस्ता, यह उत्पात, दिनरात की उठतो 
हुईं सदे आह--यही संसार की दशा है--अगर यही ईश्वर को 
सृष्टि है, तो यद्द ईश्वर अत्यन्त निद्वेयी है। मनुष्य कितने ही 
निष्ठुर राज्मत की कल्पना क्‍यों न करे, यह हेश्वर उससे भी 
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निष्ठुर है । वेदान्त कहता है ईश्वर इस विषमता और प्रतियोगिता 
का कारण नहीं है। तो किसने इसे किया ! हम 

ईश्वर का वैषम्य लोगों ने हो इसे क्रिया है । बादल सभी खेतों मे 
और नैधुण्यदोष समान रूप से जज्ञ देते हैं, लेकिन अन्न उसी खेत 
मेअच्छा उपञता है जो अच्छी तरह जोता रहता 

है, जो खेत अच्छो तरइ जोता नदी रहता है, उते जलब्बष्टि से लाभ 
: नहीं होता। यह उस बादुल का अपराध नहीं है । वह ईश्वर अत्यन्त 
दयावान है, हमों लोग यह विषमता फैन्नाते हैं। किस प्रकार हम 
लोगों ने इस -विषमता को फैज्ञाया है ? इस संघार मे कोई खुली 
पैदा होता है, कोई दुखी । उन्होंने इस विषमता को नहीं उत्पन्न 
किया तो किसने किया है! उसके पूर्वजत्म के कर्म द्वारा ही 

यह सेद--थह्‌ पिषमता होगई है। 

यहाँ हम लोग इस दूसरे तत्व को आलोचना पर शआते हैं 
जिस पर केवल हमी लोग नहीं, बोद्ध, जैन लोग भी एकमत हैं। 
हम सभो छ्ोग स्वोकार करते है. कि सृष्टि की तरह 

कम फल जीवन भो अनस्त है। शून्य से जोब की उत्पति हुई 
है, सो बात नहीं,-ऐप्ता कभी हो ही नहीं सकता । 

इस प्रकार के जीव का कोई अथे नहीं । मिसका आम आरूम 
' है, कल उसका अन्‍्त होगा, अन्त में उसका बिल्कुल नाश दो 
ज्ञायगा । यह जीवन पूर्वक्ाल में भी विद्यमान था। आमकल् 
का सारा विज्ञान इस विषय में हम लोगों की सहायता करता 
है--हम लोगों के शाल््रों मे छिपे तत्व जड़ जगत के व्यापारों 
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की सहायता से व्याख्या फरते हैं। आप सत्र क्षोग पहले हो से 
जानते होंगे कि हम लोगों में से प्रत्येक 'अ्रनन्त काल फे पर्म 
समष्ठि का फल स्वरूप है। कवियों द्वार बर्गान दिया हुआ 
शिशु प्रकृति से साक्षात्‌ पैदा नहीं होता, उसके कंधे पर अनन्त 
अतीत काल की कर्म-ससष्टि है। चाहे अच्छे हों या घुरे, वह 
अपने अतीत कर्मो' का फल्न भोगता शआरहा है । हम जानते 
हैं, इसी कारण से जन्म होता है। इसी से वैपम्य ( अ्रसमानता ) 
की उत्पत्ति है। यही कमविधान है। हम लोगों मे से प्रत्येक 
अपने अपने भाग्य का विधाता है। इस मतवाद से अरृष्वाद 
डिव होता है। और यद्दी ईश्वर के वैषभ्य और नैधृण्य दोप 
का निराकरण करता है। दस लोग जो छुछ भी भोगते हैं, उप 
के लिए हम लोग उत्तरदायी हैं, दूसरा कोई नहीं। हमी आये-स्वरूप 
हैं, हमी कारण हैं। इसलिये हम लोग स्वाधीन हैं। अगर हम 
' लोग दुखी हैं तो समझना चाहिये कि हमीने अपने फो दखी 
बनाया है इससे यह भी समझ में आता है कि अगर हम जो 
प्रयत्ञ करें तो सुदी भी हो सकते हैं। अगर हम अपविद्र हैं तो 
अपने दी दोष से। इससे यह जान पड़ता है कि अगर हद 
इच्छा करें तो पविन्न भी दो सकते हैं। इसी प्रकार सभी विषयों हें 
सममाना चाहिये। मनुष्य की इच्छा किसी घटना के अधोन नहीं 
है। मलुष्य को अनल्त प्रवल्ल इच्छा शक्ति और स्वाधीनता 
के सस्मुख सभी शक्तियाँ, यहाँ तक कि प्राकृतिक शक्तियाँ भी 
सिर छुकाती हैं। उनकी दास हो सकती हैं। ! 
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यहां स्वभावतः यह प्रश्न उठता है कि आत्मा क्‍या है ९ 
आत्मा को जाने विना हमारे शासत्रों मे कह्दे हुए ईश्वर को भी 
नहीं जाना जा सकता | सारत ओर मारत के अतिरिक्त अन्य 
देशों में वाह्य प्रकृति की आलोचना द्वारा इस सर्वेकात्नीन सत्ता 

के आभास की चेष्टा की गई है। में जानता 
आत्म तत्व हूँ, इसका परिणाम भी अत्यन्त शोचनीय हुआ 

है । अतीत सत्ता का आभाष्त होना तो दूर रहा, 
हम लोग झितन ही जड जगत की आलोचना करते हैं, उतने ही 
जड़वादी होते जाते हैं। अगर हम लोगों में थोड़ा बहुत 
पहले धर्म भाव रहता भी है, तो वह भी जड जगत की आलोचना 
करते करते दुर द्ोच्ाता है। इसलिये आध्यात्मिकता ओर 
उस परम पुरुष का ज्ञान 'बाह्य जगत द्वारा नहीं हो सकता। 
उसको खो भबीन हृदय मे, आत्मा मे करनी होगी । बाह्य जगत्‌ 
हम लोगों को उस अनन्त के सम्बंध से कोई सन्देश नहीं दे 
सकता | जन्‍्त्जेंगत में अन्वेषण करने से हो उसका सम्बाद पाया 
ज्ञा सकता है। इसलिये केवल आत्म तत्व के अन्वेषण से ही, 
आत्म तत्व के विश्लेषण से ही, परमात्मा का ज्ञान संभव हो 
सकता है। जीवात्मा के स्वरूप के सम्बंध से भारत के भिन्न मिन्न 
सम्प्रदायवालों में मतमेद भले ही है, किन्तु कई एक विषयों में 
सभी एकमत भी हैं। जैसे-मीवात्मा अनादि, अनन्त है, वह 
स्वरूपत, अविनाशी है | दूसरा यह कि प्रत्येक आत्मा में सब 
प्रकार की शक्ति, आननंद, पवित्रता सर्वेव्यापकता ओर सर्वेज्षता 
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छिपी हुई है। इस महान तत्व को सदा स्मरण रखना होगा। 
प्रत्येक मनुष्य में, प्रत्येक प्राणी मे--बह कितना दी दुरवे् या 
मुख क्‍यों न हो, वह छोटा हो था बडा, वह सर्वेब्यापी सर्वेक् 
आत्मा मौजूद है। आत्मा की दृष्टि से कोई भेद नहीं है, भेद 
केवल प्रकाश के तारत्तम्य में है, स्वरूपत: उसके साथ हम लोगों का 
कोई भेद नहीं है। जो हम लोगों का भाई है उसकी जो आत्मा 
है, वद्दी हम लोगों की भी है । भारत ने इस महान्‌ तत्व का संसार 
के सामने प्रचार किया है। अन्यान्य देशों में सम्पूर्ण मशुष्यों में 
आतू भाव का तत्व प्रचारित है, भारत मे वह 'सर्वप्राणी का 
आंत भाव! का आकार धारण किए है। छोटा से छोटा प्राणी, 
यहाँ तक कि चींटो तक भी हम लोगों का भाई है, चह हमारा 
देह स्वरूप है ! 'एवं तु पंडितैज्ञात्वा सर्वभूत मर्य हरिमः इत्यादि । 
डस रूप में विद्वान लोग उस प्रभु को स्वेभूत सय जानकर, सब 
प्राणियों में जानकर, सब प्राणिमात्र फौ उपासना करेगे। 
इसी कारण से दिन्दुस्तान में पश्चु पक्तियों और दरिद्रों के 
प्रति इतना दया का भाव पाया जाता है, सभी बातो में थद्‌ 
दया भाव दिखलाई पडता है। आत्मा में सारी शक्तियाँ विद्यमान 
हैं, इस पर भारत के सभी सम्प्रदाय वाले एकसत हैं। 
स्वभावत. अब इश्वर तत्व की आलोचना का प्रश्न खड़ा 
होता है । किन्तु इसके पहले आत्मा के सम्बंध भे एक बात कहना 
चाहता हूँ । जो अंग्रेजी भाषा की चर्चा करते हैं, वे अक्सर 
80प और ॥रशंघत इन दो शब्दों के ममेले से पड़ जाते हैं 
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संस्कृत का आत्मा ओरअमजो का 70 शब्द बिल्कुल 

भिन्न मिन्न अथे प्रकद करते हैं। हम लोग जिसे 
आत्मा क्या है ! सन कहते हैं, पाश्चाद्य देश वाले उसे 50प्ा 

फहते हैं। पारचात्य देशो में आत्मा के सम्बन्ध 
में यथाथे ज्ञान किसो समय नहीं था । प्रायः बीस वर्ष हुए, सस्कत 
दशेन शाख्रों की सहायता से यह ज्ञान पाश्चाद्य देशों में आया 
है। हम लोगों का यह स्थूल्न शरीर है, इसके पीछे मन है। 
लेकिन मन आत्मा नहीं है | वह सूच्स शरीर-सूक््म तन्मात्न से 
बना है । यही जन्म जन्‍्मान्तर में विभिन्न शरीर में आश्रय लेता 
है, किन्तु इसके पीछे 80० था मनुष्य की आत्मा है। यह 
आत्मा शब्द्‌ 50थ या ण्ाांते शब्द के द्वारा अनुवादित 
नहीं हो सकता | 'इसलिये हम लोगों को संस्कृत का आत्मा 
शब्द अथवा आजकल के पांश्चातद्य दाशनिकों के सतानुसार 
80॥ शब्द्‌ का व्यवद्वार करना होगा। चाहे हम जिस शब्द 
का व्यवद्दार करें, आत्मा-मन और स्थूल शरीर दोनों से प्थक 
है, इस धारणा को मन के भीतर अच्छी तरह से रखना द्वोगा । 
ओर यह आत्मा दी मन या सूच्म शरीर को साथ लेकर एक 
देह से दूसरी देह मे जाता है। जिस समय वह सर्वेज्ञत्व और 
पूर्णोत्व ग्राप्त करता है, उस समय उसका जन्‍म मृत्यु नहीं होता । 
डस समय वह स्वाधोन हो जाता है। अगर वह चाहे तो मन या 
सूक्म शरीर को साथ रख सकता है अथवा उसे त्याग करके 
अ्रत्तत्त काल के लिये स्वाधीच ओर मुक्त हो सकता है। स्वाघी- 


( (९& ) 


नता ही आत्मा का लक्ष्य है। यद्दी हम लोगों के धर्म की विशे- 
पता है हम लोगो के धर्म में भी स्त्रगे नर है, किन्तु वढ चिरस्थायो 
नहीं । स्वगे नरक के स्वरूप का विचार करने से यह सड़न् द्वी 
जान पडता है कि वह चिरस्थायी नहीं हो सकते । यदि स्व नाम 
की कोई वस्तु है, तो वढ़ इस मल्लोक को पुनराद्त्ति सात्र 
होगी, थोडा सा विशेष सुख्र या थोडा सा अधिक भोग द्वोगा। 
इससे और भी बुराई हो होगी । इस प्रकार के स्वर्ग अनेक हैं। 
जो लोग फल्न की आऊांक्षा के साथ इस लोक में कोई सत्कर्म 
करते हैं, वह मृत्यु के बाद इस प्रकार के स्वर्ग में इन्द्रादि देवता 
होकर जन्म भ्रहण फरते हैं | यह देवत्व विशेष पद्‌ मात्र है। यह 
देवता भी एक समय मनुष्य थे, सत्कर्मों से उन लोगों 
स्वर्ग ने देवत्व प्राप्त किया है। इन्द्र, वरुण नाम के कोई 
देव विशेष नहीं हैं। हजारों इन्द्र होंगे। राजा नहुप ने 
मृत्यु के चाद इन्द्रत्व प्राध्ष किया था । इन्द्रत्व पद मात्र है। क्रिसी 
व्यक्ति ने सत्करमों के फल से उन्नत द्वोकर इल्द्रत्व प्राप्त किया, 
कुछ दिन तक उस पद पर रहा, फिर उसने देवदेह को 
त्याग कर फिर मनुष्य जन्म भहण किया । मनुष्य जन्म सर्व श्रेष्ठ 
जन्म है। कोई कोई देवता स्वगें सुख की वासना त्याग कर मुक्ति 
लाभ की चेष्टा करते हैं, किन्तु जिस प्रकार इस जगत के अधि- 
काश लोग घन सात ऐश्वर्य पाकर उद्चता को भूल जाते हैं । उसी 
प्रकार अधिकांश देवता भी ऐश्वय के सद्‌ में सत्त होऊर मुक्ति की 
चेष्टा नहीं करते | जब चह अपने शुभ कर्मो के फल भोग लेते हैं 


( १७ ) 


तो वह फिर पृथ्वी पर मनुष्य का रूप धारण करते हैं। इसलिये 
यह पृथ्वी ही कम भूमि है, इस प्रथ्वो से दो इस लोग मुक्ति प्राप्त 
कर सकते हैं। इसलिये इन स्वर्गों' से हमे विशेष प्रयोजन नहीं, 
तो क्रिस चस्तु को प्राप्ति के लिये हम लोगों को चेष्टा करनी 
चाहिये ? मुक्ति के लिये। दमारे शाक्ष कहते हैं कि 
मुक्ति ही हम श्रेष्ठ से श्रेष्ठ स्त्रम मे भो तुम »कृति के दास साज्र 
लोगों का लक्ष्य हे हो। तुम बीस हज़ार वर्ष तक राज भोग करो, 
इस से क्‍या लाभ होगा ९ जितने दिन तक 
तुम्हारा शरीर रहेगा, उतने दिन तक तुम सुखो के दास मात्र 
होगे। जितने दिन तक देश काल तुम्हारे ऊपर काये कर रहा है, 
उतने दिन चक्र तुम क्रोत दास हो। इसी कारण से हम लोगों 
को बाह्य प्रकृति और अन्‍्तः प्रकृति दोनों को जीतना पड़ेगा | 
प्रकृति जिस प्रकार तुम्हारे पेरों तले रहे, उसे पद्दलित 
करके उसके बाहर ज्ञाकर स्वाधीनतापूर्वेक अपनी महिमा को प्रति- 
छिव करना होगा । उस समय जन्म ओर मरण के पार हो ज्ञाओगे। 
उस सम्रय तुम्दारा सुख चला ज्ञायगा, इसलिये तुम उस समय 
दुःख को भी पार कर ज्ञाओगे। उस समय तुस सर्वांतीत, 
अव्यक्त,अविनाशी आनंद के अधिकारी होगे। हम लोग जिसे यहाँ 
पर सुख और कल्याण कहते हैं. वह उस अनन्त आरनद्‌ का एक 
कण मात्र है। यह अन॑त आनंद ही हम लोगों का लक्ष्य है । 
आत्मा जिस प्रकार अनंत आनन्द स्वरूप है, वैसे ही लिंग 
वर्जित है। आत्मा में स्रो और पुरुष का भेद नहीं है। देह के 
२ 


( (८) 
सम्बन्ध में ही नर नारी का मेद्‌ हैं। इसलिये आत्मा पर ज््ी 
पुरुष का सेद आरोपया करना भ्रम सात्र हैं-- 
शरोर के सम्बन्ध में भी बढ़ सत्य है। आत्मा फे 
सम्बंध में अवस्था का भी कोई निश्चय नहीं 
हो सकता चह प्राचीन पुरुष सदा ही एक रूप रखता है। 

किस प्रकार यद् आत्मा वद्ध हुआ ? हमारे शाखर ही इस 
प्रश्न का एक सात्र उत्तर दे सकते हैं। अज्ञान ही चधन फा फारया 
है। हम लोग अज्ञान में दी फँँसे हुए है--ज्ञान के उदय से दी 
उस्तह्न नाश होगा, हम लोगों को अश्वानाधकार के पार ले ज्ञायगा 
इस शान की प्राप्ति का उपाय क्‍या है? भक्तिपूषक ईश्वर 
को उपासना ओर संसार के सब आंणियों 
बंधन ओर मुक्ति को दैश्वर का रूप मानना, उनपर प्रेम करना 
ही उप्त ज्ञान की प्राप्ति का उपाय है। ईश्वर में 
अत्यन्त प्रेम रखने से शान पैदा होता है, 'अक्षान दूर द्वोता है, 

सारे बंधन हृट जाते हैं. और आत्मा मुक्ति प्राप्त करती है। 
हम लोगों के शास्त्रों में ईश्वर के दो रूपों का उल्लेख 
किया गया है, सगुण और निगुण | सगुण ईश्वर स्व व्यापी, 
संसार को सृष्टि, स्थिति और प्रतय का 
सगुण और निगुंण कर्ता है--संसार का अनादि जनक जननो 


ब्रह्म है। उसके साथ इस लोगों का नित्य सेद्‌ है। 
सुक्ति का अर्थ है इश्वर का सामीण्य और साल्ोक्य प्राप्ति| 
निर्शुण अरह्म के वर्णन में उनके लिये संसार में व्यवहार में लाये 


आत्मा लिग और 
बय से रहित है 


( १६ ) 


ज्ञाने वाले सब तरह के विशेषण अनावश्यक और अयुक्तिप्रद 
ज्ञानकर छोड़ देने पड़ेगें। उस निर्शुण स्वेब्यापी पुरुष को 
ज्ञानवान नहीं कहा जा सकता, इसका कारण यह है कि ज्ञान मन 
का धर्म है। उसे चिन्ताशील भी नहीं कहा जा सकता। क्‍योंकि 
चिन्ता ससीम जीव के क्लान-लाभ का उपाय मात्र है। उसे विचार- 
परायण भी नहीं कह सकते। क्योंकि विचार और ससीमता- 
दुवेलता का चिन्द्द स्वरूप है। उसे रृष्टिकर्ता भी नहीं कहा 
ज्ञा सकता। क्‍योंकि बद्ध को छोड़कर मुक्त पुरुष सृष्टि में 
प्रवृत्त नहीं होता । उसके लिये बंधन ही क्या है ? बिना प्रयोजन 
के कोई कार्य नहीं करता | उसे प्रयोजन दी किस बस्तु का है १ 
अभाव के बिना कोई काये नहीं करता। उसे अमात्र ही किस 
बस्‍्तु का है? वेद में उसके लिये 'सः” (चह) शब्द प्रयुक्त नहीं 
हुआ है। 'सः शब्द के द्वारा निर्दिष्ट न होकर निगु ण॒ भाव को 
' सममाने के लिये तत्‌ शब्द के द्वारा उसका निर्देश किया गया 
है। सः शब्द के द्वारा निर्दिष्ट होने पर व्यक्ति विशेष का बोध 
होता है, इससे जीव जगत के साथ उसकी बिल्कुल धथकरता सूचित 
करता है। ईश्वर के लिये नि णवाचकर तत्‌ शब्द का प्रयोग 
किया गया है, ठत्‌ शब्द निगुण बद्य के लिये अचलित हुआ 
: है। इसी को अछ् तवाद कहते हें 
इस निर्मुण घुरुष के साथ दम लोगों का क्‍या सम्बन्ध है? 
हम लोग उससे बिल्कुल अमित्र हैं। हम ज्षोगों में से मरते 
सम्पूर्ण प्राणियों का मूल कारण स्वरूप-निगु ण॒ पुरुष का 


( २० ) 


विभिन्न विकास मात्र है। जिस समय हम लोग उस अनन्त 
निरुण पुरुष से अपने को प्रथक्क समझते हैं, उसी समय हम 
लोगो के ढ'ख की उत्पत्ति होती है ओर उस अनिवेचनीय निगुण 
सत्ता के साथ हम लोगों का अभिन्न ज्ञान ही मुक्ति है। सारांश 
यह कि हम लोग अपने शास्त्रों में ईश्वर के दो भाव का उल्लेख 
पाते हैं। यहाँ पर यह कहना आवश्यक है फि निर्गुण ब्रह्म वाद 
ही सब तरह के नीति विज्ञान की भित्ति है। 

अद्वेत्वाद ही नीति अत्यन्त प्राचीन काल से ही प्रत्येक जाति 
विज्ञान की मित्ति है के भीतर यह सत्य प्रचलित है--मलुष्य 
जाति को अपने समान सममना चाहिये। 

भारतवर्ष में तो मनुष्य ओर इत्र प्राणियों में कोई भेद ही नहीं । 

काल से ही अल्यक जाति के भीतर यह सत्य प्रचलित है. मनुष्य 

जाति को अपने समान समझना चाहिये। भारतवर्ष में तो मनुष्य 

ओर इतर प्राणियों में कोई सेद्‌ ही नहीं किया जाता, सभी प्राखियों 

को आत्म तुल्य समझने का उपदेश दिया गया है। लेकिन दूसरे 

प्राणियों को आत्मतुल्य समझने से क्‍यों कल्याण होगा, किसी ने 

उसका कारण नहीं वतलाया है। एक मात्र निर्गुण ब्रह्मवाद ही 

इसकी वतला सकता है । आप इस तत्व को तभी सममेंगे 

जब आप सारे ब्रह्माण्ड को एक रूड स्वरूप सममेंगे--जिस 

समय आप जानेंगे कि दूसरे को प्रेम करने से अपने 


को दी प्रेम करना होगा, दूसरे की हानि करने से अपनी ही 
हामि होगी। उसी समय हम लोगों की समम झे आा आयगा 


( २५१ ) 


कि दूसरों का अनिप्ठ करना क्‍यों उचित नहीं। इसलिये 
इस निगु ण ब्रक्षवाद्‌ ही से नोति विज्ञान के सूल तत्व की युक्ति 
पाई जाती है। अद्वेतवाद की चर्चा उठने से और भी कई 
चार्ते आ पड़ती हैं | सशुण ईश्वर सें विश्वास करने से हृदय 
में केसा अनुपम श्रेस उमड़ता है, इसे में जानता हूँ। विभिन्न 
समय के प्रयोजन के अनुसार लोगों पर भक्ति का क्या प्रभाव _ 
पडना है इस से में अच्छी तरह अवगत हूँ। लेकिन हम लोगों 
के देश मे अब ज्यादा रोने धोने का समय नहीं है । इस 

समय छुछ बल पोरुष की आवश्यकता है । 
ब्रल-बीर्य के लिए. इस निगुंण ब्रह्म में विश्वास होने पर--सब 
उपाय-- तरह के कुछस्कारों से रहित द्ोकर 'में ही 
अद्वतवाद है. निशुशा ब्रह्म हूँ” इस शान की सहायता से खुद 

अपने पैरों पर खड़ा होने से हृदय मे कैसी अपूर्व 
शक्ति का विक्रास होता है, कहा नहीं जा सकता । भय ? किसका 
भय ९ में प्रकृति के नियमों तक को भाह्य नहीं करता ? सत्य 
मेरे लिये तो उपहास की वस्तु है। मनुष्य उस समय अपनी 
आत्मा की मदह्ानता को जानता है--जो आत्मा अनादि अनन्द 
है और अविनाशी है, जिसे कोई यंत्र काट नहीं सकता, आंग , 
जला नहीं सकती, जल डुवा नहीं सकता, वायु सुखा नहीं सकती, ., 
जो अनन्त जन्म रदित मल्यू शून्य है, जिस को मदह्दिमा के सामने ' 
सूर्य चन्द्र, आदि---यहाँ तक कि सारा ऋद्माए्ड समुद्र की बूँद के 
समान ज्ञांन पड़ता है, जिसकी महिमा के सामने काल का 
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अस्तित्व विज्ञीन हो जाता है। दम लोगों को इस महिमाथाली 
आत्मा के प्रति विश्वास जमाना होगा--तमी बलवीये आवेगा। 
तुप्त जो चिन्तन करोगे, वद्दी होगे। अगर तुम अपने को दुवेल 
ससमोगे, तुम दुबेल होगे, तेज्मस्त्री समझते पर तेन्नस्वी होगे। 
अगर तुम अपने को अपविन्न समझोगे, तुम अपवित्र होगे। अपने 
को शुद्ध समझने पर शुद्धहोगे | अद्वैचवाद हम लोगों को अपने को 
हुर्वेल समझने का उपदेश नहीं देता, किन्तु अपने को तेजस्वी सने 
शक्तिमान ओर सर्वेश समझने का उपदेश देता है | हमारे भीतर यह्‌ 
साव अब भी चाहे प्रकाशित न हो, लेकिन यह तो हमारे भीतर 
ही है। हमारे भीतर सभी ज्ञान, सभी शक्ति, पूर्ण पवित्रता और 
पविन्नता का भाव है। तब हम उन्हे जीवन में क्‍यों नहीं प्रकाशित 
कर पाते ? इसका कारण है, हम लोग उन पर विश्वास नहीं करते। 
अगर हम लोग उत्तपर विश्वास करें तो उनका विकास होगा, जरूर 
होगा । अद्वेतवाद इसी को शिक्षा देता है। विल्कुल लड़कपन से 
ही आपके बच्चे तेजस्त्री होने चाद्दिये उन्हे किसी तरह की हुबे- 
लता, किसी भकार के बाहरी अनुष्ठान की शिक्षा देने की आंव- 
श्यकता नहीं । थे तेजस्वी बने, अपने पैरों खुद खडे हों, वे साहसी, 
सवेजयी, सब कुछ सहने वाले बनें । इन सम्पूर्ण गुणों से थुक्त होने 
के लिये उन्हे पहले आत्मा की महिमा के सम्बन्ध मे शिक्षा देनी 
दोगी । यद शिक्षा वेदान्त ही मे, केवल वेदाल्त ही में पाओगे | 
उसमे अन्यान्य धर्मा की तरह भक्ति उपासना आदि के सम्बन्ध 
में अनेक उपदेश दिये गये हैं--चह काफी माज्ना में मौजूद हैं, 
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लेकिन सें मिस आत्सतत्व को बात कह रहा हूँ वही ज्ीवच और 
शक्ति देने चाला है, वह अपू्े है | वेदाल्त ही में केवल वह महान 
तत्व छिपा हुआ है । जो सम्पूर्ण जगत्‌ के भावों मे उल्नट फेर पैदा 
कर देगा ओर विज्ञान के साथ धर्म का सामंजस्य स्थापित करेगा। 
मैंने आप लोगों से अपने घमे के प्रधान प्रधान तत्वाँ को 
वाया है। इन्हें किस प्रकार काये रूप में परिणत करना होगा, 
इस समय उस सम्बन्ध मे कई बाते कहनो हैं! मैंने पहले ही कहा 
है कि भारत से जितने कारण मौजूद हैं, उनसे यहाँ पर अनेक 
सम्प्रदायों का होना सम्भव है। इसी से यहाँ पर अनेऊ सम्प्रदाय 
दिखलाई पड़ते हैं। एक और आश्चये की बात यह देखने में आती 
है कि एक सम्पदाय दूसरे सम्प्रदाय का विरोध नहीं करता । शैच 
यह नहीं कहते की वैष्णव मात्र हो अघ,पतित होंगे, नकगामी 
होंगे । अथवा वैष्णव शैवों को यह बात नहीं कहते। शैव कहते 
हैं कि हम अपने मार्ग पर चलते हैं, तुम भी अपने रास्ते पर 
चलो | अन्त में हम लोग एक ही स्थान पर पहुंचेंगे। भारत के 
सभो सम्प्रदायवालों ने इसे स्वीकार किया है । इसी को इृष्ट-निष्ठा 
कद्ते हैं | अत्यन्त प्राचीन काल से ही यह बात 

इष्ट निष्ठा... चली आती है कि ईश्वरोपासना कौ अनेक प्रणा- 
लियां हैं। यह भो चला आता है कि विभिन्न 

कृति के लिये विभिन्न साधन प्रणाली आवश्यक है। तुम झिस 
प्रणाली से ईश्वर को प्राप्त करना चाहते हो, समंव है चह प्रणाली 
हमारे लिये सुगम न हो, ससंव है वह प्रणाली हमारे लिये हानित्रद्‌ 


( २४ ) 
भी हो | सभी को एक सागे से चलना होगा, इसका कोई अर्थ 
नहीं, इससे उल्टे द्वानि ही द्ोगी, इमलिये सब लोगों को एक मागे 
से होकर ले जाने को चेष्टा को एकढम त्थाग कर देना चाहिये। 
अगर कभी पृथ्वी के सब लोग एक घम के मानने वाले होफर 
एक रास्ते पर चलने लगेगे, वह्दी बहुत घुरा होंगा। ऐसा होने 
पर लोगों की स्व॒तन्न विचारशक्ति और प्रकृति धमेभाव एकदम 
नष्ट दो जायगा। भेद द्वी हम लोगों को जीवनयात्रा का मूल मंत्र 
है। सम्पूर्ण रूप से भेद नष्ट हो जाते पर सृष्टि का लोप हो जायगा। 
जितने दिन तक्र विचार प्रणाज्ञी की यढ मित्रता रहेगी, तब तक 
हम लोग मसोजूद रहेंगे। आपके लिये आपफा मार्ग अच्छा दो 
सकता है, लेकिन हमारे लिये नहीं । प्रत्येक के इष्ट मित्र हैं, इस 
बात से यह समझ में आता है ऊि प्रत्येक का सार्म भिन्न है । यह 
बात ध्यान में रखो कि संसार के किसी भी धर्म के सांथ हम लोगों 
का विवाद नहीं ! हममें से प्रत्येक के लिये भिल्‍म भिन्‍न इषट देवता 
हैं। लेकिन जब हम देखते हैं कि लोग आऊर हम लोगों से कटद्दते 
हैं कि यही एक सात्र मागे है, और भारत सरीखे असाम्प्रदायिक 
देश में जोर देकर हम लोगों को उस मत में करना चाहते हैं । तो 
हमे उनकी बातें सुनकर हंसो ही आती हैं। ज्ये ईश्वर को पाने के 
उद्देश्य से दूसरे मत्त के मानने वाले अपने भाइयों का गला घोटना 
'चाहते है, उनके मुख से प्रेम की बातें बहुत असंगत और बुरी 
जान पड़ती हैं.। उनके प्रेम का कोई विशेष मूल्य नहीं है। दूसरे 
लोग दूसरे मांगे का अनुसरण करते हैं, लो यह सहंस नहीं 
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नहीं कर सकता है, वह प्रेम का उपदेश देता है ९ यदि यह प्रेम 
है, तो हेष किसे कहेंगे १ ईसा, बुद्ध या मुहम्मद्‌--संसार के जिस 
किसी भी अवतार की उपासना क्‍यों सन करो, किसी धर्मावल्म्बी 
के साथ दसारा विवाद नहीं। हिन्दू कहते हैं, आओ भाई, तुम्हें 
जिस सहायता की आवश्यकता हो, में करने के लिये तैयार हूँ । 
लेकिन में अपने रास्ते से जाऊँगा, उसमें कुछ बाधा न पहुँचाना | 
मैं अपने इष्टेव को उपासना करूँगा। तुम्दारा रास्ता बिल्कुल 
डीक है, इसमे ज़रा भी मूठ नहीं है, लेकिन मेरे लिये वह दुखदाई 
द्ोगा। कोन खायय पदार्थ हमारे शरीर के लिये उपयोगी है, इसे 
हम अपने अनुभव से स्वयं जान जाते हैं, हजारो डाक्टर इस 
सम्बन्ध में हम कुछ सिखा नहीं सकते। इसलिये किस रास्ते से 
चलना चाहिये इसे हमारी अमिज्ञदां ही हमे अच्छी तरह बतला 
देगी, यही इष्ट निष्ठा है। इसी कारण से हम कहते हैं कि यदि 
किसी सन्दिर में जाकर अथवा किसी मंत्र या भ्रतिमा की सहा- 
यता से तुम अपनी आत्मा में विद्यमान ईश्वर को प्राप्त कर सकते 
हो.। यदि क्रिसी विशेष अनुष्ठान द्वारा तुम्हारा ईश्वर तुम्हे मिल 
सकता द्वो तो तुम उस अनुष्ठान को कर सकते हो। जो कोई 
ओऔ क्रिया या अनुष्ठान तुम्हे ईश्वर के निकट ले जाय, तुम उसी 
को करो। मिस किसी मन्दिर में जाने से तुम्हें ईश्वर 
सिले, उस मन्द्रि में जाकर उपासना करो। लेकिन विभिन्न 
अतों को लेकर विवाद न करो। जिस क्षण तुम विवाद करोगे, 
उसी क्षण ठुम ईश्वरीय मार्ग से भ्रष्ट हो जाओगे, तुम आगे 
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न बढ़कर पोछे को हटने लगोगे, क्रमशः पशु पदवी को पहुच 
लाओगे । 
हम लोगों का धर्म किसी से घृणा करना नहीं सिखोतो, सभी 
को अपनी गोद में लेना सिखाता है। हम लोगों का जाति भेद्‌ 
तथा दूसरे रस्मोरियाज धर्म से सम्बंध रखते हैं, ऐसा ऊपरी 
तौर पर जान पडता है, परन्तु वास्तव में ऐसी 
समाज सस्क्ार बात नहीं । सारी हिन्दू जाति को रक्षा करने के 
लिये ये सभी नियम आवश्यक थे। जिस समय 
इस आत्म-रक्षा की आवश्यकता न रहेगी, उस समय ये आप से 
आप उठ जाँयगे। इस समय ज्यों ज्यों हमारी अवस्था बढती 
जाती है त्यों त्यों ये प्राचीन प्रथायें हमें अच्छी जान पड़तो हैं । 
एक समय था जबकि हम इनमें से अधिकांश को अनावश्यक ओर 
फजूल समभते थे लेकिन ज्यों ज्यों हमांरो अवस्था बडो होती 
जाती है, त्यों त्यो इन के विरुद्ध कुछ बोलने में सकोच जान 
पड़ता हैं। बात यद्द है कि सैकड़ों शताब्दियाँ के ज्ञान और अलु- 
भव के चाद ये भ्रथायें वनी हैं। कल का बच्चा जो सम्भव है कल 
ही झृत्यु के मुख मे चला जाय, अगर वह आकर हमारे बहुत दिलों 
के सोचे विचारे विपय को छोड देने के लिये कहे ओर हम भी 
यदि उस बच्चे की वात सुनकर उसके मतानुसार अपनी कांये- 
प्रणाली को परिवतेन कर डालें, तो हमसे चढ़कर और कौन 
अद्दमफ दोगो । भारत के अतिरिक्त ओर दूसरे देशों से हम लोग 
समाज-सुधार के सम्वध में जो उपदेश पाते हैं, वे अधिकांश में 
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इसी प्रकार के हैं। उन्े यह कहना होगा--पहले तुम एक स्थायी 
समाज संगठित करो, तब तुम्हारी बात सुनी जायगी। तुम लोग 
दो दिन भी एक बात पर ठहरते नहीं हो, उस पर वाद विवाद 
उठते ही छोड़ देते हो। छुद्र पतिंगे का तरह तुम लोगों का 
क्षण स्थायी जीवन है ! बुद्बुदू की तरह तुम्हारी उत्पत्ति होती है, 
ओर बुदूबुद की तरह ही तुम्दारा लय होता है। पहले हस 
लोगो की तरह स्थायी समात्र गठित करो-पहले ऐसे ऐसे सामा- 
जिक नियमों और प्रथाओं का प्रवर्तेत करो जिन की शक्ति 
सैकड़ों शत्ताब्दियों तक स्थिर रहे तब तुम से बातचीत करने 
का अवधर आयेग। । लेकिन भत्र तक ऐसा न होगा, तब तक 
तुम चंचल बच्चे की तरह हो ! 
हमारे धर्म के सम्बंध में हमे मो कुछ कहना था, वह समाप्त 
हो गया। अब व्ततमान युग के लिये जो विशेष प्रयोजन है, ऐसा 
एक विषय तुम से कहेंगे। महाभारत के रचयिता वेद व्यास 
का भला हो । वह कह गये हैं,कलियुग में दान 
कलियुग में धर्मदान द्वो एक मात्र धर्म है?! ओर युगों में जो 
ही श्रेष्ट साधन है कठोर तपस्या और योगादि प्रचलित थे, 
वेइस समय में न चक्ष सकेगे। इस युग में 
विशेष सहत्व दान का है। दान शब्द से क्‍या अभिप्राथ समझने 
ही ? धमदान ही श्रेष्ठ दान है, इसके बाद विद्यादान, इसके वाद 
प्रण दान, अन्न वस्मदान सब से निहक्ृष्ट दान है। जो धर्म शान 
प्रदान करते हैं, वह झात्मा की अनन्त जन्‍म सत्यु के प्रवाह से 
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रक्षा करते हैं। जो विद्यादान करते हैं वे भी आशब्यत्मिफ शान 
आप्ति प्रें सहायता करते हैं । अस्यान्य दान, यहाँ तक कि प्रागूदाम 
भी इसकी तुलना में देश है। इसलिये तुप्र लोगो को इनना 
जानना आवश्यक है कि श्राध्यात्मिफ ज्ञान फे दान से ओर सम 
कर्म निकृष्ट हैं। आध्यात्मिक शान को फै 
की सब से वी सेवा हो सकनो 
भावों के अनन्त सोते हैं । और इस त्यागर-भूमि भारत फो 
छोड़कर पृथ्वी मे और कहाँ धर्म की अपरोच्चलुभूति का ऐसा 
इृष्टान्त पाओगे ? संसार के सम्बंध में हमें कुछ शान है. और 
देशों में बडी लम्बो चौड़ो बातें सुनने में वो 'प्रानी हैं, लेकिन 
केवल इसी देश में ऐसे लोग पाये जाते हैं जो धर्म को 
जीवन में परिणत करने वाले होते हैं। फ्रेत्ल मुँह से धर्म 
की बातें करना ही धर्म नहीं है। तोता भी मुं६ से राम 
राम कहता है। ऐसा जीवन देखना चाहिये जिपमे त्याग, 
आध्यात्मिकता, तितिक्ञा और अन्त प्रेम विद्यमान हो। 
इन शुणों के होने पर ही छुम्र धामिऊ पुरुष हो सकते द्दी। 
जब हमारे शाल्रों में ये सभी सुन्दर सुन्दर भाव वर्तमान हैं और 
दमारे देश में ऐसे मद्दाव जीवन के उदाहरण स्वरूप विद्यमान हैं, 
तब अगर योगियों के हृदय और मस्तिष्क से उत्पन्न विचार स्व- 
साधारण में प्रचारंत हो कर घनी गरीब आदि ऊँच नीच सब की 
सम्पत्ति नहीं होता, तो यह बहुत दुल्ल को बात है। इन सब तत्वों 
को भारत ही से नहीं फैलाना होगा चरन्‌ सारे ससार सें उन्हें. 


जाने हो से मनुष्य जाति 
है। हमारे शाख्र आध्यात्मिक 


( २६ ) 


फैलाना होगा। हम लोगों का यही एक कततेन्य है। और 
जितना ही तुम दूसरों की सहायता करने को तैयार होगे, त्योही 
ठुम देखोगे कि तुम अपना ही भज्ञा कर रहे हो । अगर सच- 
मुच्र तुम अपने धर्म को चादते हो, अगर वास्तव में अपने देश 
को प्यार करते हो, तो तुम्हारा कत॑ब्य होना चाहिए कि शा््रों 
में जो दुवोध रत्नराशि है, उसे लेकर जो उसके पाने के अधिकारी 
हैं, उन्हें वाँट दो । सब से बढ़कर हमे एक विषय पर दृष्टि डालनी 
दोगी। हाय ! हम लोग शताढिदयों ईष्यांह्रष के विष से भर्मारित 
हो रहे हैं--- हम लोग पररुपर एक दूसरे की हिंसा ही कर रहे 
हैं--अमुक हम से बड़ा क्यों हो गया--द्नि रात इसी चिंता सें 
हम लोग घुले जा रहे हैं ! यही क्‍यों, धर्म कस मे भी हम लोग: 
इस से मुक्त नहीं हैं---.हम लोग यहां तक ईर्ष्या के दास हो रहे हैं !--- 
इसे हम लोगों को त्यांग कर देना होगा। अगर भारत में किसी 
का बोलवाला है तो वह हरष्या है। सभी आज्ञा देना चाहते 
हैं, आश्वापालन के लिये कोई तैयार नहीं है। पहले आश्ापालन 
की शिक्षा आ्राप्त करो, आज्ञा देने को शक्ति आप से आप चली 
आयगी । सदा सेवक बनने की शिक्षा प्राप्त करो, त्तमी स्वामी 
बनोगे। प्राचीन काल के ब्रह्मचये आश्रम के अभाव से दही यह 
सत गड़बड़ी फैल गई है। ईर्ष्या 6ूघ को परित्याग करो, तभी 
तुम इस समय जो बड़े बड़े कार्य पड़े हुये हैं, उन्हे कर सकोगे। 
हमारे पुरुखों ने बड़े अकू त कर्म किये हैं, हम लोग भक्ति ओर 
अाद्धापूवेक उनके कार्य कलाप की आलोचना करते हैं--किन्तु 


( ३० ) 


अब कास करने का समय आगया है--जिससे दसारे वाल वच्चे 
हमारे कार्यों' की आलोचना करेंगे। हमारे पुरुखे चाहे जितने 
बड़े ओर महत्वशात्षी क्यों न हुए हों, ईश्वर की कृपा से हम से 


से प्रत्येक ऐसे काये को करेगा जिससे उनका गोरव-सूर्ण समलिन 
नहो। 


चेदान्त 


हम दो संसार में रहते हैं--एक आल्तरिक दूसरा वाह्म | 
प्राचीनकाल से प्रायः दोनों ही संसारों में उन्नति समानरूप से 
करता आ रहा है। गवेषणा पहले वाह्म संसार 

भनुष्य की वहि- में आरम्भ हुई। गूढ-से-गूह प्रश्नों का उत्तर 
जगत और अन्त- मनुष्य ने बाहरी प्रकृति से ही पाना चाहा। 
ज॑गत की गवेपणा उसने अपनी अनन्त सौन्द्य और चिदानन्द 
की तृष्णा को अपने चारो ओर की प्रकृति 

से ही घुकाना चांद तथा अपनी आत्मा और अपनी भावनाओं 
को भोतिक संसार की भाषा में ही व्यक्त करना चाहा और उसे 
जो उत्तर मिले, इवर और उपासना तत्व के सम्बन्ध में जो 
अदभुत सिद्धाल्त प्राप्त हुएउन्‍्हें जिस भाषा में चर्णन किया वह बहुत 
ही अपूवे है। वाह्य प्रकृति ने अत्यन्त कव्रित्व-मय विचारों को जन्म 
दिया; पर बाद फो मनुष्य ने एक इससे भी अधिक सुन्दर, 
कबवित्व-मय तथा कहीं अधिक विस्तृत संसार को खोज निकाला । 
चेदों के फर्मकाण्ड भाग में धर्म के अद्भुत तत्वों का वर्णन किया 


( ३१ ) 


गया है, एक स्वे-शासक स्रष्टा, पालक ओर नाश फरनेवाले 
परमात्मा के अदूभुत भावों का वर्णन किया गया है तथां इस 
अ्रद्माए्ड का आत्मा को हिला देने वाली भाषा से चित्रित किया 
गया है। आप लोगों मे से बहुतों को ऋग्वेद-संद्िता के 
उस अनुपम संत्र का स्मरण द्वोगा, जिसमें प्रतय का वर्णन 
किया गया है। यह सब द्ोते हुए भी यह केत्रल वाह्म 
सोन्द्य का चित्रण है, अतः हमें उसमें कुछ स्थूलता व कुछ 
भोतिकता अवश्य दिखाई देती है। यह अनन्त का सान्‍्त की 
भाषा में वर्णन हैं। यह अनन्त भी शरीर का है, न कि आत्मा 
का, स्थूल प्रकृतिका न कि सूच्रम अन्त््योत्रि का। अतः दूसरे 
भाग झान-कारड में एक दूसरे ही मार्ग का अनुसरण किया गया 
है | पहले सत्य की खोज वाह्म-प्रकृति में की गई थी | जीवन की 
गहन-सेनटाहन समस्याओं का उत्तर भोतिक प्रकृति से पाने को 
चेष्टा की गई थी ।? 
“यस्यैते दिमवन्‍्तो मह्त््या (? 

यह द्विमालय पर्वत जिसकी सदह्दिमा को घोषणा करते हैं। यह 
बहुत हैं सुन्दर विचार है फिर भी भारतवर्ष के लिये काफ़ी सुन्दर 
न था] भारतीय मस्तिष्क इस मा्गें को छोड़ने के लिये वाध्य 
हुआ । भारतोय खोज वाह्य से आन्तरिक में, भोतिक से आत्सिक 
में आरम्भ हुईं। “अस्तोत्येके नायमस्तीति चैके” इत्यादि की 
पुकार आरंभ हुई। जब मलुष्य सर जाता है, तो उसका क्‍या 
होता है ९१ 


( ३० ) 

#क्षोई फहते हैं. कि सूत्यु के याठ आत्मा रदता है, कोई कहें 
हैं कि नहों रइता। है सत्य, सवाक्षा इसमे सम 
बदिजंगत की पोज क्या है १” यहाँ पर दम देखने है कि भागे 
से श्ररचि, अन्य- विहकुल ही भिन्नहां गया ?ै। याद्य-्प्रक्ृति में 
ज॑गत फी पोज जो मिल सकता था, भारतीय मम्लिण्क ने 
उसे ले लिया; पर उतते उसे सनन्‍्तीप ने टुश्ला । 
इस ने और भी ज्यादा अनुसंधान किया उसने अपने भोगर, अपने 
आत्मा मे इस समस्या की सोनम फरनी चांदी ओर अंत 

में उसे उत्तर मिलता । 
बेद के इसी भाग का नाम उपनिपद्‌, वेदान्त, अरण्यक भर 
रहस्य है। यहाँ पर हम देखते हैं कि धम ने भोतिकता सायलमुल दी 
नाता तोड़ दिया है। यहाँ पर आत्मशान का संसार फीो भापा में 
नहीं, घरन आत्मा का आत्मा की दो भापा मे, अनन्त का अनन्त 
की ही भाषा में वर्णेन किया गया है। अब इस कविता में तनिक 
भी स्थूलता नहीं, भोतिकता से उसक्रा फोई 
सम्बन्ध नद्दीं। उपनिपदों के प्रतिभाशाली मह- 
पियों ने कल्पनातीत निर्भयता के साथ, बिना 


किसी हिचक के सलुष्य-जाति सें सुन्दर से 
सुन्दर स्यों की दृढ़ घोषणा की है। हे मेरे देशवासियों, उन्हीं 
सतत्यों को मैं तुम्दारे सम्मुख रखना चाहता हूँ , पर घेदों का ज्ञान- 
कांस्ड एक विशाल सागर है। उसके थोड़े से भी भाग को 
समझने के लिये कई जीवनों की आवश्यकता है। रामालुन् ने 


उपनिपदों 
की विशेषता 


( है३ ) 


उपनिषदों के बारे में सत्य ही कद्दा है कि वेदान्त वेदों का स्कन्घ 
ओग उन्नवशील भाग है | उपनिषद्‌ ही हमारे देश की बाइबिल 
हैं। हिन्दुओं के हृदय मे वेदाल्त के कर्म-कार्ड भाग के लिये 
अलीम सम्मान है ; पर पीढ़ियों से सभी व्यावहारिक कार्यो' के 
लिये श्रुति अर्थात्‌ उपनिषदों ओर केवल उपनिषदों से ही काम 
लिया गया है। हमारे सभी बड़े दार्शनिकों ने, चाहे वह ब्यास 
हों, चाहे पातञ्नलि, चाहे गोतम, चाहे सभी दर्शनों के पितामह 
'कपिल ही क्यों न हों, जिन्हें कमी किसी बात के लिये प्रमाण 
देने की आवश्यकता पड़ी है, तो उन्होने उपनिषदों,का ही आश्रय 
लिया है। उपनिषदों में ही उन्हे सब प्रमाण मिले हैं ; क्योंकि 
उपनिषदों में ही हमारे भारतीय ऋषियों ने सनातन सत्यों का 
' भ्तिपादून किया है । 
उनमें कुछ सत्य ऐसे हैं, जो देश-काल के अनुसार किन्‍्हीं 
विशेष दुशाओं में ही सत्य हैं तथा अन्य सत्य ऐसे हैं, जो अपनी 
सत्यता के लिए मनुष्य-प्रकति पर ही निर्भर हैं 
सार्वालिक ओर तब तक अमर सत्य रहेगे, जब तक कि 
ओर युग धर्म मनुष्य है। ये वे सत्य हैं, जो सर्व-देशीय और 
सबे-कालीन हैं। भारतवर्ष में खान-पान, रहन- 
. सहन, पूजा-उपासना आदि के अनन्त सामाजिक परिवतनो के होने 
' पर भी हमारी झुतियों के अलौकिक सत्य, चेदान्त के ये अर्लुत तत्व 
आज भी सदा की भाँति अपनी महिमा के साथ अजेय और 


अजर-अमर भाव से स्थिर हैं। 
ठ्ठे 


(६ ३४ ) 


उपनिषदों में भिन विचारों का विस्तृत प्रतिपादन किया गया 
है, मूल-रूप में उनका वर्णन फमै-ऋारड में पहिले द्वी किया 
गया है। प्रह्माण्ड का विचार, जिसमें सभी वेदा- 
उपनिषदोंके तत्व न्तियों फो विश्वास है तथा वे विचार जो सभी 
बीज सहिता में दुर्शनो की समान रूप से नींव हैं, पहले से दी 
वर्तमान दे... वहाँ विद्यमान हैं। इसलिये वेदों फे गृढ़ भागों 
में ज्ञान फे पहले दी में इस फर्म-फाए्ड भाग 
के विषय में छुछ बातें फद्द देना चाहता हूँ। पद्िले में वेदान्त फो 
किस अभी में युक्त करता हूँ उस शब्द का अथ ही साफ़-साफ़ बताता 
हूँ। दुख की बात है कि हम लोग एक जम में पड़ जाते है। आाज- 
कल बहुत से लोग सममते हैं. कि वेदान्त शब्द से फेवल अद्वेत- 
बाद का बोध द्वोतों है, पर आप लोगों फो ध्यान रखना चादिए 
कि अध्ययन के लिये हमारे यहाँ प्रस्थान तय हैं । 
सबसे पदिले श्रुति उपनिषद्‌ हैं, दूसरे व्यास सूत्र | फिर ह््मां 
दर्शनों में व्यास फे सूत्र हैं, जो कि सभी प्राचीन दाशनिक 
सिद्धान्तों की समष्टि होने फे फारण चहुत 
प्रस्थान त्रयी- विख्यात हैं। वे एक दूसरे के विरुद्ध नहीं, वरन 
वेदान्त शब्द का एक ही विकास पाते हुए सिद्धान्त फे नाना रूप 
असली अर्थ हैं। इसी जिकास का अन्त व्यास फे सूत्रों में हुआ। 
है। उपनिषदों के और सूत्रों के, जिनमें वेदानः 
के सुन्दर सत्यों का स्पष्ट ओर ऋमालुसार संग्रह है, बीच रे 
वेदाल्त की अलोकिक व्याख्या श्री गीता का स्थान है। चाएं 


( रे४ ) 
हेतवादी हो, चाद्दे अद्वेववादी हो, चाहे वैष्णव हो, चाहे शैष दो, 


भारतवर्ष के सभी सम्परदायों ने अपनी सत्यता सिद्ध करने के 
लिये इन्हीं तीन उपनिषद्‌, गीता और व्यास-सूत्रों में से ही 
प्रमाण दिए हैं। शझ्लराचाय, रामानुन, माघवाचार्य, वल्लभाचार्य, 
चैतन्य--भिस किसी ने भी अपना नया घमे चलाना चाद्दा है, उसी 
ने इन्द्दीं तीन विचार-वयवस्थाओं पर अपना एक नया भाष्य लिख 
डाला है। अतएवं उपनिषदों से उत्पन्न किसी विशेष विचार- 
व्यवस्था को द्वी वेदान्त का नाम देना अनुचित द्वोगा। वेदाल्स 
शब्द से वास्तव में इन सभी स्तों का बोध द्ोता है। यह 
सभी व्यवस्थाएँ आ जाती हैं। एक रामानुज्-सम्प्रदायी अपने- 
श्रापको उतता द्वी वेदान्ती कह सकता है, जितना कि एक अद्भेध- 
वादी । यही नहीं में तो इससे भी एक क़दम आगे बढ़कर 
यह कहूँगा कि हिन्दू से हमारा अर्थ वेदान्ती से ही होता है। 
'चैदान्ती कहने से भी दिन्दू का घोध द्वोता है। 
आप लोगों को एक बात ओर ध्यान में रखना चांहिए 
कि यद्यपि यह तीनों दर्शन-ज्यवस्थाएँ भारतवर्ष में अनस्स 
काल से प्रचलित हैं--आप लोगों को 
अद्वेतवाद आदि यह ने समझना चाहिए कि शह्डराचार्य ही 
सभी मत सनातन हैं. अद्वेत-बाद्‌ फे पिधाता थे, अछेल-वाद 
; शह्कुराचार्य के उत्पन्न होने के पूर्व सहस्ों 
वर्षों' से ही यहाँ था, वह उसके केवल अन्तिम प्रतिपादक 
थे--फिर भी मेरे स्वल्प-प्ानानुसार वे एक दूसरे के विरुद्ध 


( हे ) 


नहीं हैं। इसी प्रकार रांमालुज-सम्प्रदाय, जैसा कि उस पर 
लिखी गई व्याख्याओं से विदित है, रामाजुज के जन्‍म के 
'सहस्रों वर्ष के पहले से ही यहाँ विद्यमान था। इसी प्रकार अन्य 
भत-सतान्‍्तरों के साथ सभी प्रकार के देत-वाद भी यहाँ थे, फिर 
भी यह सब एक दूसरे के विराधी न थे। 

व सभी मत एक जिस प्रकार हमारे छः दशेन एक ही सुन्दर 
दूसरे के विरोधी सिद्धान्त के सुन्दर विकास हैँ । जो संगीत 
' नहीं हैं। पहले धीमे मधुर-स्वर्गे मे आरम्भ हुआ था, 
अस्त में वह अद्वेत-वाद के वजच्र विवाद में 

परिणुत हुआ उसी प्रकार इन तीनों व्यवस्थाओं में हम 
अलुष्य फो उद्च-से-उच आदशों की ओर बढ़ते पाते हैं, अल्त 
में सभी वाद अद्वैत-बाद की अनुपम एकता में लीन हो जाते ' 
हैं। इसलिए यह एक दूसरे के विरोधी नहीं हैं । । 
दूसरी ओर मैं यह भी बता देना अपना कततैब्य सममता हैँ 

कि इस प्रकार की भूल कुछ एक दो ने नहीं की है । अद्वेत-बादी 
' जो पाठ अद्वेत-वाद का वर्णन करता है, उसे तो अपना रखता 
“ही है, जो दैव-बाद अथवा उससे सम्बन्ध रखने वाले सिद्धान्तों 
का वर्णन करता है, उसे भी तोड़-मरोडकर वह अपना स्वेच्छित 
प्रथे निकालता है। इसी प्रकार द्वैतवादी भी अद्वेत-बाद के पाठ 
को तोड़-सरोड़कर उसका स्वेच्छित अथे निकालते हैं। हमारे, 
* शुरु-अन सह्यान्‌ पुरुष थे, फिर उनमे दोप थे और गुरु जनों 
के दोष भी कहे जाने चाहिएँ | जैसा कहा है कि “दोपा वाच्या 
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गुरोरपि” में समझता हूँ कि केवल यहाँ पर वे भ्रम में पड़ 
गये थे। हमें पाठों को तोड़-मोड़कर 'प्नोखे 
भाष्यकारों का. स्वेच्छित अर्थ निकालने की आवश्यकता नहीं है, 
एक देशीय न किसी प्रकार की वेईसानी द्वारा धर्म व्याख्या 
सिद्धान्त करने को ज़रूरत है ओर न व्याकरण की बारी- 
कियों पर मत्थापन्ची करने की ही जरूरत है। 
जिन श्लोकों से वे भाव कभी नहीं निकल सकते, उनके भीतर 
उन भावों को छुसाने का कसी प्रयत्न न फरें। इन का सोधा 
सादा समझना बहुत सहज है और जभी तुम अधिकार भेद 
के रहस्थ को समझोगे तभी वे तुम्हे बिल्कुल ठीक जान पड़ेंगे । 
यह सत्य है कि उपनिषदों का एक ही मुझूय विषय है-- 
“वह कौन सा सत्य है, जिसे जान लेने पर सभी मालूम होने 
| लगता हैं।” कस्मिन्नु भगवो विज्ञति सर्वेमिद॑ 
लच््य एक होने. विज्ञानं भवित | मंड़्क० ६।३। आजकल की 
पर भी अधिकार भापा में उपनिषदों का ध्येय, जैसा कि सभी ज्ञान 
भेद से का ध्येय होता है, बहुरूपता में एकता को पाना 
है और इसीका नाम शान है । सभी श्ञान-विज्ञान 
इसी वहुरूपता में एकता खोजते हैं। आज-कल्त का कुद्र पदाथे- 
! विज्ञान जिसे हम 'साइंसः कहकर पुऋारते हैं, यदि कुछ पदार्थों" 
ओर प्रकृति-भागों मे एकता हँढ़ना चाहता है, तो कल्पना कीजिए 
इस अनल्त नाम ओर अनन्‍्त रूप वाले विशाल ब्रह्माण्ड में, जहाँ 
प्रत्येक पदाथे दूसरे पदाथे से शक्ति ओर आकार मे भिन्न है, जहाँ 
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असंख्य आकार-प्रकार, असंख्य विचार, असंख्य लोक हैं, एकता - 
का ढूँढ़ निकालना कितना महान्‌ कार्य है और इसी एकता को 
पाना द्वो उपनिषदों का ध्येय है। यह हम सममते हैं। किसी को 
घुच्न-तारा दिखाना होता है, तो पास का खूब चसकता हुआ तारा 
उसे दिखाया जाता है. और फिर क्रमशः धुव-तारा | इसी तरदद 
सूच्धम श्रद्य तत्व को सममाने के पहले सत्यासत्य अनेक स्थूल भावों 
को समझाने के बाद क्रमशः उच्च भावों का उपदेश दिया गया है। 
यही क्रम हमारा भी द्वागा ओर मुम्के अपने विचार को सत्य सिद्ध 
करने के लिए आप लोगों के सामने केवल उपनिषदों को रखना 
होगा । प्राय: प्रत्येक अध्याय का आरम्भ छेत-वादी उपासना से 
होता है। इसके बाद ईश्वर रष्टि का रुजन फरनेवाला, उसका 
पोपक तथा जिसमें वह अल्त में लय हो जाता है, ऐसा बताया 
जाता है। वाद्य और अन्‍्तम्रेकृति फा स्वामी विश्व का वह उपास्य 
देवता बताया जाता है, फिर भी सानों उसका अस्तित्व प्रकृति से 
कहीं वादर हो। इससे एक पण आगे बढने पर हम उसी गुरु 
को यह बताते पाते है. कि ईश्वर 7रक्रृति से परे नहीं, वरन्‌ उसी सें 
अन्तर्व्याप्त है। अन्त में यह दोनों हो विचार छोड़ दिये जाते हैं 
ओर जो छुछ भी सत्य है, वह्दी ईश्वर बताया ज्ञाता है। कोई 
अन्तर नहीं रद्दता। “तत््वमसि श्वेतकेतो !” अन्त में यह बताया 
जाता है कि मनुष्य की आत्मा और वह से-व्यापी एक ही है ।” 
“प्रेतफेतु, व तू दी है ।” यहाँ पर फोई समझौता नहीं किया 
गया है। दूसरे के मिथ्या विचारों से कोई सहालुभूति नहीं 
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. दिखाई गई । सत्य, रृढ़ सत्य फी निईन्द भाषा सें घोषणा की 
गई है ओर उस दृढ़ सत्य की आज भी उसी नि्धन्द भाषा में 
धोषणा करने में हमें भयभीत न होना चाहिए। ईश्वर की कृपा 
से में समसता हूँ कि उस सत्य के निर्भयता-पूवेक भचार करने 
का साहस मुम में है। 

अच्छा, अब पदिले प्रसंग फी अनुश्न॒त्ति करके पदले ज्ञातन्य 
तत्वों की आलोचना की जाय--एक वेदान्त वादी जिस पर 
एक सत है उस जगत्‌ सृष्टि फे भ१रकरण ओर सनस्तत्व के सम्बन्ध 
में समझना होगा । दूसरी संसार ओर सृष्ठि आदि के विषय 
में उनके प्रथक-प्थक विचार | में पदले सृष्टि प्रकरण फो लेता 
है। आधुनिक विज्ञान के नव-तव आविष्कार और नई-मई खोजें 
आकाश से गिरनेवाली बिजलियों के समान आपको चकित 
कर देती हैं। मित्र बातों को आपने स्वप्न में भी न सोचा था, 
वे द्दी आँखों के सामने आती हैं, पर जिसे 'फ़ोसे” वा शक्ति 
कहा जाता है, भनुष्य ने उसे बहुत दिनों पहिले ही हूँढ़ 
निकाला था। यह तो अभी कल ही जाता गया है कि विभिन्न 
शक्तियों में भी एकता है। मनुष्य ने हाल ही में पता लगाया है 
कि किन्हें बद 'द्वोटः ( गर्सी ), मैग्नेटिज्म ( आकर्षण ), एलेक्ट्रि- 
सिटी ( विद्युत) आदि नामों से पुकारता है, वे सब एकद्दी 
ध्यूनिट फोर्स! ( एक शक्ति ) के नाना रूप हैं, आप उसे चाहे 
को नाम दें । यह विचार संदिता में द्वी है। संदिता की दी भाँति 
प्राचीन यह शक्ति वा 'फोर्स' का विचार है। सभी शक्तियाँ, उन्हें 
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आकपेण, अत्याकर्पण, विद्युत्‌, गर्मी आदि चाह्टे जित नामों से, 
पुकारो, वे सब कुछ नहीं हैं, एक पग भी आगे नहों। या तो 
वे अल्तःकरण से उत्पन्न विचारों के रूप में प्रकट होती हैं अथवा 
मनुष्य की अन्तरिन्द्रियों के रूप में जिनकी प्रजनन-शक्ति एक 
आआण, है। फिर प्राण क्या है? प्राण स्पन्दन है। प्रलय के 
अनन्तर जब यह समस्त ब्रह्माण्ड अपने आदि रूप में हो जञायगा, 
तब इस अनन्तशक्ति का क्‍या होगा? क्या उसका पअन्‍्त दो 
जायगा ? ऐसा, तो हो नहीं सक्नना | यदि उसका अन्त हो जावे, 
गे दूसरो शक्ति-धांरा का कारण क्या होगा, क्योंकि शक्ति तरंगों 
के समान ऊपर-नीचे उठती-गिरती बहती है ? ब्रह्माण्ड के इस 
विकाश को-हमारे शास्त्रों मे 'सृष्टिः कहा है। ध्यान रखिये सृष्टि 
ओर अँग्रेजी का 070870० शब्द एक नहीं है। ऑम्रेश्नी में 
संस्क्रत शब्दों का ठीक ठीक अनुवाद नहीं होता, प्रकाश होना, 
ज्ञात होना । तत्येक पदाथे विकसित होते हुए अपनी चरम दशा पर 
पहुँचकर फिर अपने आदि रूप को प्राप्त होता है, जहाँ पर कुछ 
देर के लिये स्थिर हो धह पुनः उत्थान के लिये तैयार होता है। 
इसी क्रम का नाम सृष्टि है। फिर इन शक्तियों का, प्राणों का क्‍या 
होता है १ वे आदि प्राण में लय हो ज्ञाते हे आर यह प्राण प्रायः 
स्थिर दो जाता है--बिल्कुल ही स्थिर तो नहीं पर भायः 
स्थिर हो जाता है और चैदिक सूत्र 'आनीदवातम! ऋष्वेद' 
१० | १२५६-२ सूक्त में इसीका चेन किया गया है । बिना 
स्पन्दन फे उससें स्पन्दुन हुआ, वेदों में बहुत से पारिभाषिक 
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शब्द ऐसे हैं, भिनक्ा अर्थ लगाना बहुत कठिन है, खासकर 
उनके विशेष शब्दों के प्रयोग में | उदाहरण के लिए बात शब्द 
को लीजिए । कभी इसका अर्थ होता है, हवा और कमी होता है 
गति । वहुघा लोग एक के स्थान में दूसरे का अर्थ 'लगां लेते हैं । 
इस बात का हमे ध्यान रखना होगा। “वह उस रूप में स्थित था 
आर जिसे तुम भौतिक प्रकृति कहते हो, उसका क्‍या होता है 
सभी प्रकृति शक्तियों में व्याप्त है, जो कि हवा में लय हो जाती 
है। उसीमे से वे पुनः निऊलती हैं ओर सबसे पहिले 'आकाश” 
भनिकलता है। आप उसे 'ईथर” आदि चाहे जो नाम दें, सिद्धान्त 
यह है कि प्रकृति का आदि रूप यही “आकाश? है। जब प्राण 
की क्रिया आकाश पर होती है, तब उसमें स्पन्द्न होता है 
आऔर जब दूसरी स्ष्टि होने को होती है, तव यही स्पन्‍्दन 
तीत्रतर हो ज्ञावा है ओर फिर आकाश शक्-शत तरंगों में 
विभक्त हो जाता है, भिन्‍्हें हम सूर्य, चन्द्र आदि नामों से 
पुकारते हैं । 
“यदिदम्‌ किख्व जगत्‌ सर्वम्‌ प्राण एजति निःखतम्‌ |? 


“शाणों के निस्पन्‍्दन से ही सृष्टि का जन्म हुआ है।” 
<एजति? शब्द पर आपको ध्यान्त देना चाहिए; क्योंकि वह 
एज” धातु से बना है, जिसका अर्थ है--स्पन्दन फरना। 
तिःसतमू--निकली है, यदिदम्‌ किल्वच--जो कुछ भी यह 
च्रद्माण्ड है। 
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यह सृष्टि-कम का थोड़ा सा आभास दिया गया है। इसमें 
आर भी बहुत सी बारीकियों हैं। जैसे इस क्रिया का संपूर्ण 
वणेन--किस प्रकार पहिले आकाश उत्पन्न 

महत्‌ से आकाश दोता है, फिर उसमें से अन्य पदाथे किस 
और प्राण की भ्रकार उत्पन्न होता है ओर उसके फम्पन 
उत्पत्ति से वायु उत्पन्न दोती है; पर इनमें से 
एक बात स्पष्ट है कि स्थूल की सूक्ष्म से 

उत्पत्ति द्वोती है। स्थूल प्रकृति वाह्य है और इसकी सबसे 
बाद में उत्पत्ति हुई है, इसके पद्चिले सूक्ष्म प्रकृति थी । एक के दी 
दो रूप हो नाते हैं, भिनमें कोई समान ऐक्य दिखाई नहीं देता; 
पर उनमें प्राण की एकता है ओर आकाश की भो । क्‍या और 
भी किसी को एकता है ? क्‍या वे एक सें मिल सकते हैं ९ दमारा 
आधुनिक विश्वान यहाँ पर चुप रहता है। उसने इसकी फोई 
भोमांसा नहों फो है और यदि वह मीमासा करेगा तो वही 
उपनिपदोंवाला मांगे अह करने पढ़ेगा। जिस प्रकार कि उसे 
हमारे प्राचोन ऋषियों ने 'प्राणए' और “आकाश? का तत्व 
आविष्कार किया था। दूसरी एकता उस निगुंण सबे-ब्यापी 
की है, जिसक्रा नाम 'मद्॒तः है तथा जिसे पुराणों में: 
चतुर्मुंख ब्रह्मा कद्दा गया है। यहाँ पर उन दोनों का मिलन 
द्ोठा है। जो तुम्दारा मस्तिष्क! है, वह इसी महत्‌ का 


एक छुद्गतम भाग दे और सभी सस्तिष्काँ के जोड़ को समष्ि 
कहते दें । 
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पर अभी खोन्न पूरो नहीं हुईं । यह और आगे बढ़ी । यहाँ 
पर, हम लोग छोटे परमाणुओं के समान हैं, जिनकी समष्टि हो 
यह ब्रह्माण्ड है, पर जो कुछ व्यष्टि मे हो रहा 

मन जड़ है. है, दस बिना किसी भय के अचुमान कर सकते 
हैं कि बाहर भी बैसा द्वी होता होगा। यदि अपने 

मस्तिष्क की क्रियाओं के निराकरण करने की शक्ति हम में होती, 
तो शायद हम ज्ञाव पाते कि उनमें भी वैसा ही हो रहा है, पर 
प्रश्व यह है कि यह मस्तिष्क है कया ९? चतेमान समय में पाग्यात्य 
देशों में जब पदार्थ-विज्ञान आशातीत उन्नति करता हुआ पुराने 
घर्मो के किले पर क्रिल्ले जीतता चला जाता है, वहाँ के लोगों 
को स्थिर रहने का स्थान नहीं मिलता, क्‍योंकि पदाथे-विज्ञान ने 
प्रति पपर॒ पर मस्तिष्क ओर दिमास को एक बतलाया है, जिससे 
उन्हें घड़ी निराशा हुईं है, पर हम भारतवासी तो यद्द रहस्य 
सदा से जानते थे। हिन्दू वाज्क फो सबसे पहिले यही सीखना 
होता था कि मस्तिष्क भौतिक प्रकृति का द्वी एक अधिक सूच्तम रूप 
है। बाह्य शरीर तो स्थूल है, उसके भीतर सूच्म शरीर है । यद्द भी 
भौतिक है ; पर अधिक सूच्म है, पर “आत्मा? फिर भी नहीं है | 
इस शब्द का सें आप लोगों फे लिए अंग्रेज़ी मे रूपान्तर न 
करूँगा ; क्योंकि इसका विचार यूरोप में है द्वी नहीं। इसका 
रूपान्तर हो ही नहीं सक्रता । असेन दाशेनिकरों ने उसका रूपान्तर 
पपेल्फ़' शब्द से किया है; पर जब तक वह सर्व-मान्य न हो 
ज्ञावे, उसका प्रयोग नहीं किया जा खक्ता। अतः उसे 'सेल्फ़ा 
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आदि चाहे जिन नामों से घुकारिये, है चह यही हमारी 
आत्म? स्थूल शरीर के पीछे यह आत्मा ही 
वास्तविक मनुष्य है। आत्मा दी स्थूल्न मस्तिष्क 
से, अन्वःकर्य से, ( जो कि उसका विशेष नाम 
है ) काम कराती है। ओर मस्तिष्क अन्तरिन्द्रियों के द्वारा हमारी 
बहिरिन्द्रियों से काम करता है। यह मन क्‍या है? पाश्चाल 
दाशैनिकों ने तो अभी कल ही जान पाया है कि श्राँखें दी देखने 
की वास्तविक इन्द्रियाँ नहीं हैं, वरन्‌ इनके पीछे वे अन्तरिन्द्रियाँ 

हैं, भिनके नष्ट होने पर हमारे यदि इन्द्र के 
इन्द्रिया क्या हैं ? समान सह आँखें भी हो फिर भी हम देख न 

सकेंगे। यहीं तो, तुम्दारा सारा दाशनिक 
पिचार ही यह सिद्धान्त मानकर आरम्भ होता है कि आँखों की 
दृष्टि सच्ची दृष्टि नही है। सबो दृष्टि तो मस्तिष्क की अस्तरिन्द्रियों 
की है। उन्हें आप जो चाहें कहें; पर बात असली यह है 
कि हमारे नाक, काम, आँखें आदि हसारी वरूतविक इन्द्रियाँ 
नहीं हैं । सभी इन्द्रियों और मानस, घुद्धि, चित्त और 
अहक्कारक को मिलाकर आँग्रेजी में श्शाते कहते हैं । 
अत; यदि वर्तमान वैज्ञानिक तुमसे आकर कहता है कि 
सलुष्य का द्साग ही सस्तिष्क है और इतसती इन्द्रियों से 
चना है, तो ठुम उससे कह दो कि हमारे यहाँ के विद्वान यह 


इमेशा से ही जानते थे, हमारे धर्म का तो यह घर्ण परिचय 
सात्र है) 


आत्मा 
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अच्छा, तो अब समझता यह है कि मानस, बुद्धि, चित्त, 
अहंकार आदि का क्‍या अर्थ है। पहिले चित्त का अथे सममाना 
चाहिये--बास्तव में यही अन्तःकरण का उपादान स्वरूप 
है। महत्त्‌ का यही एक भाग है। मस्तिष्क और उसको सभो: 
दशाओं का बोध चित्त से होता है। मान लीजिये एक मील है, 
जो कि संध्या समय बिल्कुल ही शान्त है, उसमे एक छोटी सी 
भी लहर नहीं उठती | सममिये यही चित्त है। अब यदि उसमें 
कोई छोटा सा पत्थर फेंकता है, तो क्या होता है ? पहिले पानी 
में पत्थर लगने की क्रिया होती है, फिर पानी में ही पत्थर के. 
विरुद्ध प्रतिक्रिया होती है, जो कि एक लहर का रूप ले लेती है । 
पहिले तो पानी में थोड़ा सा कम्पन होता है, फिर शीघ्र ही प्रति- 
क्रिया होती है,जो कि लहर बन जाती है। हमारा चित्त 
इसी भील के समान है और बाह्य पदार्थ उसमे फेंके हुए पत्थरों 
के समान हैं। जैसे हो उसका इन्द्रियों द्वारा बाह्य पदार्थों से 
संयोग होता है, वाह्य पदार्थों को अन्दर ले जाने के लिये वहाँ 
इन्द्रियाँ जहर होनी चाहिए | तब वहाँ स्पन्‍्दून होता है, जिसका 
नाम सानस, संच्षयात्मक अनिश्रित्‌ है। इसके पश्चात्‌ प्रतिक्रिया 
होती है जो निश्चयात्मिकरा बुद्धि होती है ओर इसी बुद्धि के 
साथ ही अहम्‌ और वहिपंदाथे का ज्ञान साथ ही उत्पन्न होता 
है। मान लीजिये मेरे द्थ पर एक सच्छर बैठकर डैंसता है। 
इल्द्रियों द्वारा चित्त मे उसके कारण थोड़ी सनसनी पहुँचती है 
आर उसमे थोड़ा स्पन्‍दन होता है। हमारे मनो-विज्ञान के मत 
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से उसी का नाम मन है | इसके अनस्तर द्वी प्रतिक्रिया द्वोती है 
आर शीघ्र द्वी इसका ज्ञान होता है कि मेरेह्ठाथ पर एक मसा बैठा 
है, जिसे मुझे! उड़ाना होगा। इसी प्रकार चित्त-रूपी मील में पत्थर 
फेंके जाते हैं, अन्तर फेवल इतना है कि भील में पत्थर बाहर से 
दी फेंके जाते हैं, चिच में भीतर से भी फेंके जा सकते हैं। चित्त 
आओऔर उसके विभिन्न अवस्थाओं का नाम अन्तःकरणा है | 
पहले जो कुछ कहा गया है उससे आपको एक बात आर 
समम लेनी वाहिए, जो आपको अद्वेतवाद समममने में सद्दा- 
यता देगी। आपमें से बहुतों ने मोती देखे 
वस्तुज्ञान कीरीति होंगे और बहुतों को मालूम भी होगा कि 
और अद्वेतवाद भोती किस प्रकार बनते हैं। सीप के मुँह में 
कोई बालू का कण चला जाता है, जिससे उसके 
डद॒र में पीड़ा उत्पन्न होती है। सीप के शरीर में इसके विरुद्ध 
पतिक्रिया होती है, जिसके फलस्वरूप वह बालू पर अपना रस 
गिरा देती है। वद्दी इकट्ठा ओर कठोर होकर मोती बन जाता 
है। यह प्रद्माण्ठ भी उसी सोती के समान है। उसके बनानेवाले 
इसी हैं। बाह्य संसार से हमारे चित्त में फेवल थपेड़ लगती है, 
जिससे उसमें प्रतिक्रिया दोती है ओर जब बुद्धि काये करती है, 
तब हम उस वाह्म संसार को ज्ञान पाते हैं। इस प्रकार संसार 
का जो हसारे मस्तिष्क में अ्रतिविम्ब स्थिर होता है, उसे द्वी हम 
संसार सममते हैं। उसके आकार-प्रकार को हमारे मस्तिष्क ने 
दी निश्चित किया हैं। इसलिये आजकल के वैज्ञानिक दिनों में 
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बाह्य संचार फो, यथाथेता सें कट्टर विश्वास करनेवालों फो भी 
इसमें शक्ल न द्ोगी कि यदि वहिजेगत को हम “क” नाम से 
पुकारते है, तो जो हम ज्ञांनते हैं. वह 'क” + मस्तिष्क है और 
इस शान क्रिया में मस्तिष्झ-भाग इतना विशद्‌ है कि उससे 
समस्स कक! को ढेंक लिया है। पर 'क' सदा से अछ्लात्‌ और 
अह्ंय है । इसलिये अज्ञात्‌ अक्षय बाह्य संसार फे विषय मे जो 
कुछ हम जानते हैं, वह हमारे मस्तिष्क का द्वी गद्टा हुआ है। यही 
बात आस्तरिक संसार मे हमारी आत्मा? के विषय सें भी है। 
आत्मा को जानने के लिए उसे मस्तिष्क द्वारा द्वी ज्ञानना होगा 
आर जो कुछ थोड़ा भी दम जात्मा के विषय में जानते हैं, वह 
आत्सा + मस्तिष्क है, झर्थात्‌ सन के द्वारा आबृत, मन के 
द्वारा परिणत या गठित आत्मा को ही हम जानते हैं। उस 
विपय को हस लोग फिर हढोंगे; पर अभी इतना याद रखना 
चाहिये । 

इसके बाद समझने की बात यह है। यह शरीर भोतिक 
प्रकृति की सतत बहती हुई घारा का नाम है। प्रतिक्षण हम उसमें 
झुछ-न-कुछ जोड़ते जाते हैं ओर प्रतिक्तण द्वी उसमें से कुछ-न-छुछ 
निकलता जाता है, जिस प्रकार की एक बहती हुई विशाल नदी 
में सेकड़ों मन पानी पल-पल में अपना स्थान बदलता रहता है । 
इस समस्त को एक वस्तु सानकर हम उसे नदी? का नाम 
देते हैं। पर वास्तव में नदी है क्‍या? प्रविक्तण तो पानी 
बदलता रहता है, तट बदलते रहते हैं, किनारे के ज्क्षा, 
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फल, फूल, पत्ते समी बदलते रहते हैं। फिर नदी कहाँ है ९ 
नदी इसी परिवर्तेल-क्रम का नाम है, यद्दी बात मन के सम्बन्ध 
में भी है, बोद्धों ने इसी क्रमिक परिवर्तन को लक्ष्य करके इस 
सद्दान क्ाणिक विज्ञान वाद मत को सृष्टि की। उसे ठीक ठीक 
सममकना अत्यन्त कठिन है पर जिसका निराकरण बोद्धों मे 
अत्यन्त तक और न्याय के साथ किया गया है। भारतवर्ष में ही 
वैदान्त के छुछ भागों के विरोध में इसका जन्म हुआ था । इसका 
' भी उत्तर देना था और हम देखेंगे किस प्रकार 
ज्णिक विशान इसका उत्तर केवल अप्वैत-वाद ही दे सका था। 
वाद और हम बाद सें यह भी देखेंगे किस प्रकार अद्वैत- 
अद्देत-वाद वाद के विषय में लोगो की विचित्र धारणा ओर 
भयान्वित विचारों के होते हुए भी अद्वैत-बाद 
दी संसार का युक्ति-मा्ग है ; क्योंकि न्याय और तक फे साथ 
संसार की समस्याओं का उत्तर उसीमें है। दवत-बाद्‌ आदि 
उपासना के लिए बहुत अच्छे हैं, मानव-हृद्य को सन्तोष देते हें, 
ओर शायद आत्म-ज्ञान की उन्नति में भी थोड़ी-बहुत सहायता 
देते हैं; पर यदि मनुष्य विचार नि्ठ और धर्म परायण होना 

'चादता है, तो उसके लिए संसार में अद्वेत-बाद द्वी एक गति है। 
जो हो, इम पहले से देख चुके हैं कि मन भी देह की तरह 
नदी के समान है, जो एक सिरे पर निरन्तर भरा करती है और दूसरे 
सिरे पर खाली होती रद्दतों है। तो बह एकता कहाँ है, जिसे हम 


आत्मा कहते हैं ? हम देखते हैं क्रि शरीर ओर सल्तिष्क मे सतत 


( ४६ ) 

, परिवतेन होने पर भी दम में कुछ ऐसी बात है जो अपरिवर्तनीय 
है कई दिशाओं से आती हुई प्रकाश की किरणें, यदि किसी पढें 
या दीवाल या अन्य किसी वस्तु पर, जोकि परिवतेन-शील्न न हों, 
गिरें, तभी वे एकता ओर सम्पूर्णता प्राप्त कर सकती हैं। इसी 
प्रकार चह स्थान कौनसा है, जहाँ पर मानव इन्द्रियों के केन्द्रीभूत 
दोने से उसके सभी विचार एकता और सम्पूर्णाता को प्राप्त होंगे ? 
यह स्थांन मन तो हो नहीं सकता, क्योंकि सन भी परिवतेन- 

शील है। इसलिये कोई ऐसी वस्तु होनी चाहिये, 
आत्मा अचल ज्ञो कि न तो शरीर हो, न आत्मा, तथा जिसमें 
और अखड है. कभी परिवतेन न होता हो ओर जिस पर हमारे सभी 
विचार और भाव एफत्रिव होकर एक्रता और 
सम्पूर्णेता प्राप्त कर सकें। यहो वस्तु वास्तव में मनुष्य 
की आत्मा है। यह देखते हुए कि सभी भोतिक प्रकृति, चाहे 
उसे तुम सूक्ष्म कहो, चाहे मस्तिष्क कहो, परिवर्तेनशील है 
वथा स्थूल्ञ प्रकृति और यद बाह्य संखार उसके समत्त क्षणिक 
है, वद अपरितनशील आत्मा किसी भोतिक पदार्थ की बनी 
हुई नहीं दो सकती । वह आत्मिक अर्थात्‌ भोतिक नहीं है, वरन्‌ 
अविनाशी और स्थिर है। इसके बाद एक और प्रश्न उठता है। 
इस बाह्य संसार को किसने बनाया ? भौतिक प्रकृति को 
किसने जल्‍्म दिया ? आदि प्रश्नों को, जो कि सृष्टि के सम्बन्ध 
में उत्पन्न होते हैं, छोड़कर अब एक दूसरा प्रश्न है। सत्य को 
यहां सलुष्य की अन्‍्त्रकृति से जानता है ओर यह प्रश्न भी 
४ 


( ४० ) 


उसी भाँति उठता है, भिस प्रकार कि आत्मा के विपय में प्रश्न 
उठा था। अगर यह मान लें कि प्रत्येक पुरुष में एक अविनाशी 
और स्थिर आत्मा है, यह भी स्वोकार करना पड़ेगा कि उन 
आत्माओं में विचार, भाव व सहानु-भूति की एकता होनी 
चाहिये। नहीं तो किस तरह मेरी आत्मा किस यंत्र के द्वारा 
किस प्रकार तुम्हारी आत्मा को प्रभावित कर सकती है ? मेरे 
हृदय में तुम्हारी आत्मा के विषय मे कोई भी भाव व विचार 
कैसे उत्पन्न होता है? वह क्‍या है, जिसका सम्बन्ध हम दोनों 
की आत्माओं से है? इसलिये एक ऐसी आत्मा मानने को 
वैज्ञानिक आवश्यकता हैं, जिसका सम्बन्ध सभो आत्माओं व 
प्रकृति से हो, एक ही आत्मा जो कि असंख्य आत्माओ में 

ओत प्रोत भाव से व्याप्त हो, उनमें पारस्परिक 
परमात्मा सहानुभूति व प्रेम उत्पन्न करती हो ओर एक 

से दूसरे के लिए कारये कराती हो। यह सभी 
आत्माओं में व्याप्त विश्व का उपास्य देवता, परमात्मा है। जो 
सारे संस।र के स्वामी हैं। साथ ही परिणाम यह भी निऋलता है 
कि आत्मा के स्थूल प्रकृति से बढ़े न होने के कारण वह स्थूल 
प्रकृति के नियमों से चाध्य भी न होगी। हमारे प्राकृतिक 


नियम उस पर लागू न होंगे। इसलिये वह अविनाशी और 
स्थिर है। 


नैन छिन्दन्ति श्लारि,, नेन दहति पावकः। 
न चैन क्लेदयन्यापो न शोपयति भारुतः | 


"ूरर्ड 


( ५४१ ) 
अच्छेयोडयमदाह्यो5यमक्लेदोडशोष्य एवं च। 
नित्य, सर्वगतः स्थाणशुरचलोड्यं॑ सनातन, |॥ 


“आत्मा को शत्र काट नहीं सकते, अप्नि जला नहीं सकती, 
जल सिगो नहीं सकता ओर वायु सुखा नहीं सकती। आत्मा 
झदाह्मय, क्रमेय और अशोष्य तथा स्थिर, अचल, सनातन व 
सर्वेब्यापक है ।” तब यह आत्मा क्‍या करती है ? गीता के ओर 
वेदान्त के भी अनुसार आत्मा विश्रु है तथा कपिल फे अनुसार 
सर्व-ब्यापी भी । निस्सन्देह भारतवर्ष से ऐसे मत हैं, मिनके 
अलनुसांर यह आत्मा 'अगुः है, पर उनका तात्पये यह है कि 
प्रकट होने में ही वह अरशु!' है, उसकी वास्तविक प्रकृति 
तो पिच! है | 


इसके साथ हो एक और विषय पर विचार करता होगा जो 


' कि देखने में पहले कुछ अदूमुत प्रतीत होता है; पर है. भारतवर्ष 


के लिये विलकुल ही स्वाभाविक। हमारे सभी घर्मा' और 
सस्प्रदायों में वह विद्यमान है। इसलिये में आप लोगों से उस 
प्र विशेष ध्यान देने ओर उसे याद रखने के लिये प्राथंना करता 


हि. 


हूँ । विचार यह है। पश्चिस के जिस भोतिक विकास-बाद 


| (7०० ) के सिद्धान्त का जअमेन ओर अंग्रेज विद्वानों ने 
ह। 


प्रचार किया है, उसके विपय में आप लोगों ने सुना होगा। 
उसका कथन है. कि विभिन्न पशुओं के शरीर वास्तव मे एक हैं, 


, शक दी नियमित क्रम के वे मिन्न-मिन्न रूप हैं। एक छुद्रतम 


( ४२ ) 


कीट से लेकर एक महान-से-सहान मनुष्य तक सभी एक हैं। 

एक दूसरे के रूप में बदलता जाता है ओर 
प्राव्य और इस प्रकार झँचे चढते-चढते अंत में वह संपूर्णता 
पाश्चात्य विकस- भ्राप्त कर लेता है | हमारे यहाँ भी यह 
वाद विचार था । योगी पातल्नलि फहतेहैं--.“जात्य॑तर 

पारणाम' |? एक ज्ञाति का दूसरी जाति मे 
परिवतेन ( परिणाम ) होता है। हमारे और पाश्चात्यों के 
विचार सें फिर 'अन्तर कहाँ रहा ? “भ्रकृत्यापूरात्‌ ।” प्रकृति 
के पूरे होने से। पाश्चात्य विद्वान कहते हैं कि जीवन- 
संग्राम सें प्रति इन्द्विता होने होड़ा-होडी से तथा नर-मादे के 
सम्बन्ध-विचार आदि से एक शरीर अपन” रूप बदलवा है; 


पर यहाँ पर एक और भी सुन्दर विचार है, समस्या का एक 


ओर भी सुचारु निराकरण है--“्रकृत्यापूरात |” इसका अधथे 


क्या है ९ हम यह सानते हैं कि एक क्ष॒ुद्रवम कीट में स्थित-जीव 
धीरे-धीरे उन्नति करता हुआ बुद्ध बनता है ; पर साथ द्वी हमें यह्‌ 
भी विश्वास है कि किसी सशोत्र से तुम यथेच्छ काम तब तक 
नहीं ले सकते, जब तक कि उसे तुम दूसरे सिरे पर न रक्‍्खों। 
शक्ति का परिसाण एक ही रहेगा, रूप उसका चाहे जो हो। यदि 
शक्ति का कोई परिमाण तुम्त एक सिरे पर रखना चाहते हो, तो 
दूसरे सिरे पर भी तुम्हें शक्ति का वही परिसाण रखना होगा, 
रूप उसका चाहे जो हो। इसलिये यदि परिवर्तन-ऋ 


से का एक 
सिरा बुद्ध है, तो दूसरा सिरा वह ज्ुद्र-जीव अवश्य होगा | यदि 


( #३ ) 


चुद्ध उसी जीव का सम्पूर्ण विकास पाया हुआ रूप है, तो वह 
जीव भी बुद्ध का अधिहसित रूप रहा होगा। यदि यह ब्रह्मांड 
अनन्त शक्ति का अ्रकुटीफरण है, तो अ्रलय की दशा में इसी 
शक्ति का वह अविकसित रूप रहा होगा। अन्यथा हो नहीं 
सकता | इसका परिणाम यह निकलता है कि प्रत्येक आत्मा 
अनन्त है। उस छोटे-से-छोटे कृमि से लेकर, जोकि तुम्दारे पैरों 
के चीचे रेंगता है, बड़े-से-बड़े महात्मा तक--सभी में यह अनस्त- 
शक्ति, यह अनन्त पवित्रता और सब कुछ अनन्त है। भिन्नता 
केवल प्रकटित रूप मे है। क्ृमि उस शक्ति-की एक बहुत ही थोड़ी 
मात्रा को प्रकट करता है, तुम उससे अधिक, एक महात्मा तुम 
'से भी अधिक | अच्तर बस इतना द्वी है। फिर भी है तो । 
पासख्लि कहते हैं... लत: कषेत्रिकावत्‌ ।” “जिस प्रकार किसान 
खेत सींचता है ।” अपने खेत को सींचने के लिए उसे एक जलाशय 
से पानी लाना है, जिसमे मान लीजिये एक बाँध वँधा है, जिसके 
कारण पानी खेत में सम्पूर्ण वेग से नहीं आ सकता। जब उसे 
पाती की आवश्यकता होगो, तब उसे केवल उस बाँध को ह॒दा देना 
होगा और पानी खेत से आकर भर जायगा । शक्ति बाहर से नहीं 
लाई गई, जलाशय में वह पहिले से ही थी। इसी प्रकार हम में 
से प्रत्येक के पीछे ऐसी दी अनस्त शक्ति, अनन्त पव्िन्रता, 


चिदानन्द, अमर जीवन का विशाल सिन्धु भरा हुआ है, फेवल 
इन शरोररूपी बाँधों के कारण हस अपनी सम्पूर्णाता का अनुभव 


नहीं कर सकते! जैसे ही हमारे शरीरों की स्थूलता छट्ती 


( अप ) 


जाती है ओर वे सूच्म होते जाते हैं, तमोगुगा रणोगुगा हो जाता 
है ओर रजोगुण सतोगुण हो जाता है, चैसे ही यह शक्ति, यह 
पविन्नता और भी अधिक प्रकट होती है। इसोलिए हमारे यहाँ 
खान-पान के विपय में इतना विचार किया गया है। 
यह हो सकता है कि वास्तविक विचारों फा लोप हो गया 
हो जैसे कि धाल-विवाह के विपय में, जो यद्यपि विषय के बाहर 
है पर में उदाहरण के लिए लेता हूँ । यदि फिर 
वाल विवाह का कभी समय मि्ता, तो इन चातों के बारे में भी 
मूल कारण मैंआपसे कुछ कहूँगा । बाल-विवाद के पीछे शो 
विचार छिपे हुए हैं, आप सच्ची सभ्यता उन्हीं से 
प्राप्त कर सकते हैं, अन्यथा नहीं। समाज में यदि स्ी-पुरुषों को 
अपनी पति-पत्नी 'चुनने की पूर्ण स्वतस्त्रता दे दी जाय, उन्हें 
अपनी व्यांक्तगत वासनाञओं को तृप्ति करने के लिए मैदान साफ़ 
मिले, तो सन्‍्तान अवश्य ही दुष्टात्मा और निर्देय उत्पन्न होगी । 
देखो न प्रत्येक देश में मनुष्य ऐसे हो दुए सन्‍्तान को जन्म 
दे रह है ओर उसीके साथ समाज की रक्षा के लिये 
पुलिस-दुल की संख्या को भो बढा रहा है। इस प्रकार बुराई 
का नाश करने से कोई फल न होगा, वरन्‌ किस तरह ये 
सब इराइयाँ दूर हों, यहो एक बड़ी समस्या है। जब तक तुम 
समाज में रहते हो, तब तक तुम्हारे विवाह से में और 
समाज का प्रत्येक जन बिना प्रभावित हुए नहीं रह सकता। 
इसीलिए समाज को अवश्य अधिकार है कि वह तुम्हें आज्ञा दे ' 


(,४५ ), 


कि तुम्र किसके साथ विवाह करो ओर किसके साथ न करो। 
ऐसे /ही विचार बाल-विवाह के पोछे भे। इसोलिए लडके- 
लड़की की जन्म-पत्री आदि मिलाई जाती थी । सन्ठु के अनुसार 
तो जो बच्चा कामेच्छा के तृप्त करने से उत्पन्न होता है, वह 
आये नहीं होता। सच्चा आये तो बह होता है, जिसका गर्भ मे 
आना व मृत्यु वेदों के हो अनुसार होती है | इस प्रकार की आये 
सन्तान अल्येक देश मे न्‍्यूनातिन्यून संख्या में उत्पन्न को जाती है और 
 इस्रोलिए हम संसार में इतनी बुराई देखते हैं, जिसे कलियुग कहा 
जाता है, पर हम लोग यह सब आंदशे खो चुके हैं । यही नहीं कि 
इन विचारों का हम भली-सॉाँति पालन नहीं कर सकते; उनमे से 
बहुतों का तो खींच खाँचकर हमने तमाशा बना डाला है । निस्‍्संदेह 
हमारे माता-पिता आज कह नहीं हैं, जो कि पढहिले थे । न समाज 
ही पहिले की भाँति सुशिक्षित और समय है, न हमें एक 
दूसरे से वैसा भेम ही है फिर भी हमारा सिद्धान्त सच्चा है। यदि 
उसके अनुसार किया गया कार्य दोषपूर्ण है, एक बार यदि काम 
करने में हम से भूल हुई है, तो सिद्धान्त को क्‍यों छोड़ते हो १ एक 
बार फिर कार्य आरम्भ करो। इसी प्रकार खान-पान के भी विषय 
में समझो । सिद्धान्त के अनुसार किया गया कांये बहुत दी दोषपूर्ण 
और त्रुटियो से भरा हुआ है फिर भी इससे सिद्धान्त सत्य और अमर 
है। अपने कार्य को सुधार-सहित एक्र बार फिर आरंभ करो। 
भारतव्े में सभी सम्प्रदाय वालों को आत्मा? के इस 
मद्दान्‌ तत्व पर विश्वास करना पड़ता है।. अंतर केवल इतना है 


( ४६ ) 


कि द्वेतवादी कहते हैं. कि आत्मा पॉप-फर्म फरने से संकुचित हो 
जाती है, उसकी शक्तियों और वास्तविक प्रकृति 
आत्मा की स्वतः सें सक्षोच द्वोजाता है, अच्छे कर्म करने से वह 
सिद्ध-पूर्णता मे. फिर अपनी आदि-दशा ऊो प्राप्त होती है । श्रद्वैत- 
दोत और अ्रद्वत- वादी कहते हैं कि आत्मा कभी घटनी-बडती 
वादी एक मत हैं नहीं, ऊपर से द्वी वैसा प्रतीत होता है। सारा 
अन्तर बस इतनां ही है; पर सभो धर्मा' का यह 
विश्वास है कि आत्मा की शक्तियाँ उसीके पास रहती हैं, 
आकाश से आकर उसमें कुछ टपक नहीं पड़ता | इस पर पिशेष 
रूप से लय करनां चाहिये कि वेद ॥राशुआ०0 बाहर से 
भीतर में नहीं आये। वे भीतर से बाहर को आ.ये हैं ।प्रत्येक 
आत्मा ;में रहनेवाले वे अमर धर्म हैं। एक देवना की 
आत्मा में ओर एक चींटी को आत्मा में वेद समान-रूप से हैं । 
चीटीं को फेवल विकास पाकर कोई महात्मा व ऋषि ही बनना 
है कि वेद, वे असर घर, अपने आप प्रकट दो जॉयगे | शान का 
यह एक महान सिद्धान्त है कि हमारी शक्ति सदा हमारी द्वी थी, 
हमारा सोक्ष हसारे हो भीतर था। चाहे कहो क्रि आत्मा संकु- 
चित हो जाती है, चाहे कहो कि उस पर माया का पर्दा पड़ 
जाता है, कोई विशेष अन्तर नहीं पडता । मुख्य बात एक ही है 
ओर आपको उसमें विश्वास करना चाहिये, विश्वास करना चाहिये 
कि जो छुछ एक बुद्ध के लिये संभव है बद्दी एक छोटे-से-छोटे पुरुष 
के लिये भी संभव है। यही द्विन्दुओं का आत्म? का सिद्धान्त है। 


( ४५७ ) 


किन्तु यहीं पर एक विकट युद्ध बोद्धों से आरस्म होता है। 
वे शरीर को भोतिक प्रकृति की सतत बहती हुई धारा बताते हैं 
तथा उसी तरह मन को भी हमारी ही भाँति निराकरण करते 
हैं। “आत्मा? के विषय में वे कहते हैं कि इसका अस्तित्व स्वीकार 
करने की कोई आवश्यकता ही नहीं। एक सशुश पदार्थ की 
कल्पना करने की क्या आवश्यकता है। हम कहते हैं केवल गुणों 
को ही मानो। जहाँ एक कारण मानने से 
आत्मा और ईश्वर काम चल सकता है, वहाँ दो को मानना 
के सम्बन्ध में. ब्याय-विरुद्ध है। इसी प्रकार युद्ध होता रद्द 
बौद्धों की सम्मति और आत्मा के विषय सें जितने सिद्धान्त थे, 
सभी पर बोद्धा ने विनय पाई । ज्ञो आत्मा के 
सिद्धान्त को माननेवाले थे कि हमसे तुममें सभी में आत्मा है, 
जो कि शरीर भर मन दोनों से भिन्न है, अब उनमें खलबली 
पड़ गई । अभी तक ६म देख चुके हैं. कि छेतवाद ठीक उतरता 
चला आया है, क्योंकि एक शरीर है, उप्तके बांद सूक्ष्म मन, 
उसके बाद आत्मा ओर इन सब आत्माओं सें व्याप्त एक 
परमात्मा है कठिनाई अब यहाँ पड़ती है कि आत्मा ओर 
परमात्मा दोनों ऐसे माने हुए पदाथे हैं, जिनके शरोर ओर मन 
शुणयों के समान हैं। किसी ने इस पदार्थ को देखा तो है नहीं, 
न उसकी कल्पना ही की ज्ञा सकी है, फिर उसके बारे सें सोच- 
विचार करने का क्‍या फल्न होगा ? ज्रिक विज्ञानवादी होकर 
यह क्यों न कद्दा जाय कि मानसिक रंगों के अतिरिक्त और 


( ४८ ) 


किसीं वस्तु का अस्तित्व नहीं है। परिवर्तत की एक दशा का 
दूसरी से कोई सम्बन्ध नहीं । सागर की लहरों के समान वे एक 
दूसरी का अलुसरण करती हैं, पर कभी एऊता व सम्पूर्णता नहीं 
भ्राप्त करतीं । मलुष्य इसी प्रकार की तरद्ञों का अनुक्रमण है, एक 
चली जाती है, तो दूसरी उसका अनुसरगा करती है और जब इस 
क्रम का अन्त हो ज्ञाता है, उस दशा का ही नाम निर्वाणहै। 
आप लोगों ने देखा है कि लोग इस सम्बन्ध मे बिलकुल चुप हैं । 
देतवाद का यहाँ कोई तके नहीं चलता, न ठेतवादी ईश्वर 
ही यहाँ अपनी जगह पर खडा रह सकता है। हंतवादीः 
ईश्वर सवै-ब्यापी होने के साथ ही बिना हाथों के बनाता है 
ओर बिना पैरों के चलता है। जैसे कुम्दार घट बनाता [है, 
उसी भाँति बह त्रह्माड को बनाता है। बौद्ध कहता है कि 
यदि ईश्वर ऐसा ही है, तो वह उसकी उपासना करने के 
वजाय उससे युद्ध करेगा। संसार दारुण इुःखो से भरा हुआ है 
ओर यदि यह काये ईश्वर, का क्या हुआ है, तो वह अवश्य 
उसके विरुद्ध उठ खड़ा होगा। इसके साथ हो, जैसा कि आप 


सभी को विदित होगा, ऐसे ईश्वर भी कल्पना तक ओर न्याय के 
विरुद्ध है, ऐसा ईश्वर असंभव है। क्षणि 


भाँति हमे इस सृष्टि के दोपो की ब्या 
नहीं, पर द्वेतत-बादियों के व्यक्तिगत इंश्वर. का ढेर हो गया । 


तुम्दारा तो कहना है कि हमे केचल सत्य चाहिए । “सत्यमेव जयते 
नाइवम्‌ ।? मुए्ठक ३। १ | दर 


ख्या करने की आवश्यकता 


(६ ४६ ) 


सत्य की ही विन्नय होती है, असल को नहीं | सत्य द्वारा ही 
तुम देवयान मार्ग को पा सऊते हो । सभी पहिले सत्य के ऋण्डे के। 
उड़ा कर चले थे, पर केत्रल्न कमजोर सनुष्यों को पददुलित करने 
के लिए | दवेतवादी ईश्वर के लिए हुए ओर अपने को बड़ा ज्ञानी 
सममते हुए तुम एक गरीब सूति-पूमा करने वाले से कगड़ने लगे । 
तुमने सोचा कि हमीं को सत्य ज्ञान मिला है,इस अज्ञानी का नाश 
कर देना चाहिए ; पर यदि वह लोठ पड़ा और तुम्हारे ही ईश्वर, 
तुम्दारे उस काल्पनिक आदुश को उसने छिन्न-मिन्न कर डाला, तो 
फिर तुम कहाँ रहे? या तो तुम कहने लगे कि हमे 'फिय! है, विश्वास 
है या सदा के कमजोर मनुष्यों की भाँति अपने विरोधियों से 
पुकारने लगे--“तुम लोग नास्तिक हो ! ” जब द्वारने लगे, तब 
नास्तिकता की गुद्दार सचाने लगे | यदि तुम तक और लयाय पर 
रहते हो. तो दृढ़तापूवेक उन्हीं पर स्थिर रहो ओर यदि विश्वास 
पर रहते हो, तो अपनी भाँते दूसरे को भो अपने विश्वास पर 
स्थिर रहने पो। तुम ईश्वर की सत्ता कैसे सिद्ध कर सञ्मते द्वो 
उसकी सत्ता खण्डन करना इससे कद्ठी अधिक सरल है ? उसकी 
सचा सिद्ध करने के लिए कोई भी प्रमाण नहीं, उसका खण्डन 
करने के जिए अचश्य प्रसाण है। अपना ईश्वर, उसकी सगुणता 
एक हो पदाथे की वनी हुई भिन्न-भिन्न असंख्य आत्माएँ--इन 
सबके सिद्ध फरने के लिए तुम्दारे पास क्‍या प्रमाण हैं ? आप 
दूसरे से किस प्रकार भिन्न हैं? शरोर से तो नहीं ; क्योंदि आप 
आज चौद्धों से भो भल्लीभाँति जानते हैं कि शायद्‌ जो प्रकृति- 


(६ ६० ) 
आग अभी सूर्य में रहा होगा, वही चाण में आपके शरीर मे मिल 
जायगा और थोड़ी देर मे वही जाकर पौधों में मिल जायगा | 5 
महाशयज्ञी, आपका व्यक्तित्व कहो रहता है? यहदी|बात मन के संबन्ध 
भी है। रात में तुम्हारा एक विचार है, सवेरे दूसरा । जैसा तुम 
बचपन मे सोचते थे, वैसा अब नहीं सोचते और जैसा कोई इं्ध" 
पुरुष अब सोचता है, वैसा उसने अपनी ग्रुवावस्‍्था में नसीचा 
था। फिर तुम्दारा व्यक्तित्व कहाँ है? यह न कद्दों कि छुम्दारा 
व्यक्तित्व तुम्दारी ज्ञान-शक्ति, तुम्हारे अहड्डार में है, क्‍योंकि यह 
बहुत द्वी संकुचित है । में असी तुम से बात-चीत कर रहा हूँ और 
मेरी इन्द्रियाँ सप अपना काम भी किये जाती हैं; पर सुमे इसकी 
शान नहीं है। यदि ज्ञान ही जीवन का चिह है, तब तो इन्द्िया 
हैं ही नहीं, क्योंकि मुझे उनके कार्य का ज्ञान नहीं होता | फिर 
आपश्रपना व्यक्ति विशेष ईश्वर लेकर कहाँ रहोगे ? ऐसे ईश्वर 
को आप किस प्रकार प्रमाणित कर सकेंगे। 
बौद्ध फिर खड़े होकर बोले कि ऐसा ईश्वर तक और न्याय के 
दी विरुद्ध नहीं है, उसको उपासना करना पाप है। मलुष्य कायर 
द्ोकर दूसरे के सामने सहायता के लिए गिडगिडाता है। कोई भी 
उसकी इस प्रकार की सहायता नहीं कर सकता । यह देखो संसार 
है, मनुष्य ने उसे बनाया है। फिर एक कल्पित दैश्वर की उपासना 
क्यो करते हो, जिसे न किसी ने देखा-सुना है, न जिससे किसी ने 
सह्दायता पाई है। फिर जान-बूककर कायर क्‍यों बनते हो 
कुत्ते के समान इस फल्पित व्यक्ति के सामने ज्ञाकर तुम नाक 


( ६१ :) 
रुड़ते हो और कहते हो--/हम बड़े ही कमज़ोर हैं, बड़े दी 
अपवित्र हैं। संसार में पतितों के सिरतान्न हमीं हैं ।” आपनी 
सन्‍्तान के सल्मुख रखने को सबसे सुन्दर तुम्हे यद्दो कायरता का 
आदर्श सिला है? इस प्रकार तुम एक मिथ्या कल्पना में ही 
विश्वास नहीं करते ; वरन्‌ अपनी सन्तान से घोर घुराई को 
जन्‍्प दे महत्‌ पाप के भागी होते हो | याद रक्खो, यह 
संसार इच्जा-शक्ति पर निर्भर है । जैसा तुम अपने सन 
मे सोचते हो, उसीमे तुम विश्वास करते हो। बुद्ध के यह 
प्रायः पहिले ही शब्द थे--“जैसा तुम सोचते हो, वैसे 
तुम हो, जैसा तुम सोचोगे, वैसे तुम होगे।” यदि यह सच है 
तो यह सत सीलो कि हम छुछ नहीं हैं. ओर जब तक आकाश 
मे बैठा हुआ ईश्वर हमारी सद्यायता न करेगा, तब तक हम कुछ: 
नहीं कर सकते | इसका परिणाम यही होगा कि तुम दिन पर 
दिन ओर भी कमजोर होते जाओगे । तुम ईश्वर से कहोगे-- 
“है ईश्वर ! हम बहुत ऋअपवित्र हैं, तू हमे पविन्न कर !” फल 
यह होगा कि तुम और भी अपवित्र होगे, और सी पापों में 
लिप्त होगे। चोद्ध कहते हैं कि जितनी दुराइयाँ तुम किसी 
समाज में देखते हो, उनमे से ६० फ़ौसदी इसी व्यक्तिगत ईश्वर 
की उपासना के कारण होती है | इस सुन्दर, इस अनुपम जीवन 
की सा्थक्रवा कुत्ता बनकर दूसरे के सामने दुम हिलाने में ही 
है ! कैसी जधन्यता है ! बौद्ध वैष्णव से कहता है--यदि तुस्दारे 
जीवन का उद्देश्य और ध्येय वैक़्ण्ठ जाना और वहाँ अनन्त 
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काल तक हाथ बॉघे इंश्वर के सामने सदा रहना ही है, तो इससे 
तो आत्महत्या फरफे मर जाना हो अधिक श्रेयकर होगा। बौद्ध 
यह भी कह सकता है कि इमीसे बचने फे लिये उसने निर्वाण 
शनाया है। 
में आप लोगों के ठीऊ बौद्धों की तग्ट ये बानें कह रहा हूँ, 
जिससे आपको दोनों पक्षों के विचारों फा पूर्णा शान होजावें। 
आज-कल कहा जाता है कि अद्देववाद के द्वारा लोग दुर्नीति 
परायण हो जाते हैं। इसीलिये दूसरे पक्ष फो क्या फहना है, वह़ी 
आप लोगों को बतला रहा हूँ। मुझे दोनों पक्षों की निर्भीक्‍्ता 
पूवेक कहना होगा । हम देख चुके हैं कि इस सृष्टि को बनानेवाला 
व्यक्तिगत ईश्वर सिद्ध नहीं किया जा सकता। आज फोई बच्चा भी 
'क्या ऐसे ईश्वर से विश्वास करेगा ? एक कुम्हार घडा बनाता है, 
इसलिये परमेश्वर भी यह संसार चनाता है--यदि ऐसा है, तथ तो 
झुम्दार भी परमेश्वर है ओर यदि फोई कष्टे कि ईश्वर बिना सिर 
पैर ओर हांथों के रचना करता है, तो उसे तुम चेशक पागलखाने 
ले जा सकते हो | आधुनिक विज्ञान का दूसरा चैलेज्न यह है-- 
“अपने व्यक्तिगत ईश्वर से, भिसके सामने तुमने जन्म भर चिल्लाये 
दो, क्या कभी कोई सहायता पाई है ९” वैज्ञानिक यह सिद्ध 
कर देँगे कि रोने-गिड़गिड़ाने में तुमने व्यथ ही अपनी शक्ति खर्च 
कक किक मिली हक भी, उसे तुम बिना रोये-गिड- 
-ब्यक्तिगत ईश्वर के हा कम हल 58 8 
ही अत्याचार और धर्म- 
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गुरुओं का भी जन्म होता है। जहाँ भी यह विचार रहा है, वहाँ 
धर्म-गुरु और अत्याचार भी अवश्य रहे हैं। बोद्ध कहते हैं, 
ज्ञव तक तुस अपने मिथ्या सिद्धान्त का दी समृूत्त नाश न कर 
दोगे, तथ तक इस अल्याचार का अन्त नहीं हो सकता | जब 
तक मनुष्य सोचेंगे के उन्हें अपने से एक अधिक शक्तिशाज्ञी 
व्यक्ति से याचना करनी पड़ेगी, तब तक धर्मगुरु भी रहेंगे, गरीब 
आदमियों ओर इेश्वर के बीच में वे दलाली करने के लिए सदा 
तैयार रहेंगे ओर इसलिये अपने लिये विशेष अधिकार भी 
मभाँगेंगे। तुम द्राह्यप जाति का समूल नाश करके सकते हो 
पर यह विशेष रूप याद्‌ रक्खो, वह स्वयं ही उसके स्थान में 
ध्मेगुरु बन जायगा ओर पहलेचाले में तो थोडी दया भी थी, यह्‌ 
बिल्कुल ही निर्दुय अद्याचारी होगा। यदि किसी भिखारी को 
थोड़ा सा धन मित्र जाता है, तो वह सारे संसार को कुछ नहीं 
' गिनता। इसलिये जब तक ज्यक्तिगत-ईश्वर को उपासना रहेगी 
तब तक यह धर्म-गुरुओं का सम्प्रदाय भी रहेगा और तब तक 

समाज में उच्च भाव पैदा नहीं हो सकते । घमम-गुरुओर अत्याचर 

हमेशा कनन्‍्धे से कन्धा सिलाकर चलेंगे, फिर इनकी कल्पना 

किसने की ? पुराने जमाने में कुछ सबल पुरुषों ने शेप निबेल 

पुरुषों को अपने वश में कर लिया ओर उनसे कद्दा--“तुम 

हमारा कहना न मांनोगे, तो हम तुम्हें निर्मूल कर देंगे ।” संक्षेप 

में इसी प्रकार व्यक्ति विशेष ईश्वर की कल्पना हुई थी, इसका 

आर कोई करण नहीं | “सभमयम्‌ वञ्भमुय्तम्‌ |? 


जे 
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एक वज्ज धारण करने वाला पुरुष जो था आज्ञा न मानताथा 
उसोका नाश कर देता था। इसके बाद बौद्ध कहता हैं कि यहाँ तक 
तो तुम्॒ युक्तियुक्त कहते हो कि हमारी वर्तमान दशा 
हमारे पूवे-ऊर्म का फन्न है। तुम सभी विश्वास करते दो कि 
आत्मा अनादि और अनन्त है, आत्माएँ असंख्य हैं, हमें पूर्व-कर्म 
का इस जन्म मे फल मित्रता है। यह सब तो ठीक है, क्योंकि 
बिना कारण के कार्य नहीं हो सकता, भूत-कर्म का फल वर्तमान 
में मिलता है और वर्तमान-कर्म का भविष्य में | हिन्दू कह्दता है 
कि कर्म जड़ है न कि चैतन्य इसलिए इस कमें का फल्न देने के 
लिए किसी चैतल्य की आवश्यकता है, पर क्या पौधे को बढाने 
के लिए भी चैतन्य की जरूरत द्वोती है ? यदि मैं बी वोफर 
उसे पानी से सोचू, तब तो उसके बढ़ने में किसी चैतन्य की 
आवश्यकता नहीं पड़ती। चृक्ष अपने ही आप बढ़ता है। तुम 
कह सकते हो, उसमें कुछ चैतल्य पहले से ही था; पर आत्मा 
भी तो चैतन्य है और चैतन्य का क्‍या करनों है! यदि आत्मा 
चैतन्य है, तो बौद्धों के विरुद्ध आत्मा मे विश्वास करने वाले जैनों 
के >चनाइुसार, ईश्वर में विश्वास करने की क्या आवश्यकता है 
हे देन-वादी अब आप की युक्ति कहा है ? आप की नीति की : 
बुनियाद कहाँ है ? और श्नब तुम कहते हो कि अद्वैत-बाद से . 
पाप चढ़ा है, तब द्वेत-बादियों के कारनामों पर भी तो दृष्टि-पात 
करो, हिन्दुस्तान की कचरियों को कितनी इन लोगों से ' 
आमदनी हुई है। यदि देश में बीस हज़ार अद्वेत-बादी बदमाश" ; 
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हैं, तो दवेतवादी बदमाश भी बीस हजार से कम नहीं हैं। 
थदि वास्तव में देखा जाय तो, छेलवादी ही बादुमाश ज्यादा 
होंगे, क्योंकि अद्वेतवाद्‌ को समझने के लिए अधिक अच्छा 
दिमाग चाहिए, जिसे भय ओर लोभ सहसा दवा न सकेगा; 
अब किसका सहारा लोगे ? बोद्ध के पञ्ञो से कोई छुटकारा 
नहीं । तुम वेदों का प्रसाण दो, उनमें उसे विश्वास नहीं। वह 
कहेगा--/हमारे त्रिपिटक कहते हैं, नहीं और उत्तका भी न आदि 
। है न अन्त | स्वयं बुद्ध ने भी उन्हें नहीं वनाया, क्‍योंकि बहू केवल 
उन्तका पाठ करते थे। त्रिपिटक रावेकालीन हैं। बौद्ध यह भी 
कहते हैं कि तुम्दारे वेद भूठे हैं, हमारे ही सच्चे हैं। तुम्हारे वेद 
प्राह्यणों की कल्पना है ; इसलिए दृटाओ उन्हें दूर !” अब बताओ 
किघर से भाग कर बचोगे ९ 
बोद्धों के युक्ति जाल को काट फेंकने का उपाय बतलाया 
; जाता है उनका पहला भझागड़ा यही लो कि पदार्थ और गुण मभिन्न- 
भिन्न हैं, अद्वेतवादी कहता है, नहीं हैं। पदाथे और शुण मिन्न 
नहीं हैं। तुम्हे पुराना उदाहरण याद होगा कि 
श्रद्वेत्वाद के... किस प्रकार अ्मवश रस्सी साँप समझी जाती 
द्वारा बौदमत है ओर जब साँप दिख ज्ञाता है, तब रस्सी कहीं 
/ और दतमत नहीं रहती। पदार्थ और गुण का भेद विचारक 
का सामंजस्य के मस्तिष्क में ही होता है, वास्तव मे नहीं | 
यदि तुम साधारण मसलुष्य हो, तो तुम्त पदार्श 
देखते हो और यदि बढ़े योगी दो तो केवल शुण, पर दोनों ही 
प्र 
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एक साथ ठुम नहीं देख सकते | इसलिए बौद्ध जी, आपका पदार्थ 
ओर गुण का झगड़ा मानसिक भूल-भुलैयाँ भर था, वास्तविक 
नहीं , पर यदि पदार्थ निर्गुग है, तो वह केवल एक ही हो 
सकता है। यदि आत्मा पर से गुणों जो हटा दो, तो दो आत्माएँ 
न रहेंगी , क्‍योंकि आत्माओं की भिन्नतां गुणों के ही कारगय होती 
है। गुणों के ही द्वारा तो तुम एक आत्मा को दूसरी शआत्मा से 
मिन्न करके सानते हो, गुण तो वास्तव में हमारे मस्तिष्क भे 
दी होते हैं, आत्मा मे नहीं। जब गुण न रहेंगे, तत्र दो आत्माएँ 
भी न होंगी। अतएव आत्मा एक ही है, तुम्दारे परमात्मा 
की कोई आवश्यकता नहीं। यह आत्मा ही सब कुछ है । 
यद्दी परमात्मा है, यही जीवात्मा भी । और सांख्य आदि 
द्वेतवांद जो आत्मा को विभु बताते हैं, सो दो श्रनन्‍्त कैसे 
दो सकते है? यह आत्मा ही अन्त और सर्व-ब्यापी है, 
अन्य सब इसी के नाना रूप हैं| 

इस उत्तर से तो बोद्ध जी रुकू गए ; पर अष्ठैतवाद 
वोद्ध को चुप करके ही नहीं रुच्ता । अन्य कमजोर वादों 
की आाँति अद्वेतवाद दूसरों को आलोचना करके ही चुप नहीं 
हो जाता। उसके अपने सिद्धान्त सी हैं। अद्देतववादी, जब कोई 
उसके बहुत निकट आ जाता है, तो उसे थोड़ा पछाड भर देता 
है ओर फिर अपने स्थान पर आज़ातां है। एक मांत्र अद्वैतवादी 
दी ऐसा है, जो कि आलोचना करके चुप नहीं रहता, अपनी 
उस्तकें ही नहीं दिखाचा, चरन्‌ अपने सिद्धाल्तों को भी बताता है ' 
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अच्छा तो ठुम कह्दते हो यद्द श्रद्माण्ड घूमता है। व्यष्टि 
अत्येक वस्तु घूमतो है। तुम घूम रहे हो, यह मेज घूम 
रही है, गति से हो रही हैं इसी से इसका नाम “संसार? 
है। (रस धातु का अथे घूमना है) सतत घूमने से उनका 
साम “जगत” हैं। (गम्‌ धातु क्षिप जगत्‌ अविरास गति ! ) 
इसलिए इस जगत्‌ में कोई एक व्यक्तित्व हो नहीं सकता। 
व्यक्तित्व उसका होता है, जिसमें परिवततेन नहीं होता । परिवर्तन- 
शील व्यक्तित्व फैसा ९ यह दोनों शब्द तो विरोधी हैं। इस जगत 
में, हमारे इस छोटे से संसार में, कोई भी व्यक्तित्व नहीं । विचार 
ओऔर भाव, मन और शरीर, पशु-पत्ती सभी हर समय परिवर्तन 
फी दशा में रहते हैं। जो हो तुम समस्त ब्रह्माए्ड को समष्टि रूप में 
लो, वो कया यह भी घूम सकता है, क्‍या इसमें भी परिवतेन 
हो सकता है ? कदापि नहीं | गति का ज्ञान तभी होता है, जब 
पास भी वल्तु की गति या वो फम हो या हो द्वी नहीं। इसलिये 
सारा ब्रह्माण्ड स्थिर और अपरिवतेनशील है । इसलिए तुम्त एक 
अयक्ति तभी होगे जबकि सारे ब्रह्माण्ड में मिल जञाओगे जबकि “में 
ही ब्रह्माण्ड हँगा”? । इसीलिये वेदान्तो कहता है कि जब तक द्वँद- 
भाव रहेगा तव तक भय का अन्त नहोगा | जब दूसरे का भेद्-ज्ञान 
प्रष्ट हो जाता है ओर एक ही एक रह ज्ञाता है तभी सत्यु का नाश 
ग्रैठा है। रत्यु, संसार कुछ नहीं रहता | इसलिये अद्वेतवादी कहता 
टै--/जब तक तुम अपने आपको संसार से मिन्न समभते हो, 
तत्व तक तुम्हारा कोई व्यक्तित्व नहीं । तुम तभी अपना व्यक्तित्व- 


( ६८ ) 


लाभ करोगे, जब त्रह्मारड में मिलकर एक हो जाओगे ।” सम्पूर्यो में 
मिलकर ही तुम अमरता प्राप्तकरोगे। जग तुम ब्रद्माण्ड हो जाओगे, 
तभी तुम निर्भय शोर अविनाशी भी होगे । जिसे तुम ईश्वर कद्दते 
हो, वह यह त्रह्मार्ड ही है, वह सम्पूर्ण है, चद्दी तुम भी हो। 
इस एक सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड फो साधारण स्थिति के हमारे से 
मस्तिष्क वाले सूये, चन्द्र, नक्षत्र आदि नाना रूपों में देखते हैं । 
मिन्होंने हमसे ओर अच्छे कर्म किए हैं, मरने पर वे इसे स्वर, 
इन्द्र आदि के रूप मे देखते हैं, जो इनसे भी ऊँचे द्वोते हैं वे इसे 
श्रह्म-लोक करके देखते हैं , पर जो सम्पूाता प्राप्त कर चुके हैं, वे 
न स॒त्युलोक देखते हैं, न स्वर्ग-लोक, न ब्रह्म-लोक । तय तो इस 
प्रक्माए्ड का ही लोप हो जाता है और केवल त्रद्म ही प्रह्म 
रह जाता है। 
क्या दस इस ब्रह्म को जान सकते हैं ? संद्िता में अनस्त- 
चित्रण का वर्णन मैं आपसे कर चुका हूँ । यह पर दूसरे अनस्त 
का वर्णन है। पहिला अनन्त भौतिक प्रकृति का 
ब्रह्ष को जाना जा था, यह अनन्त आत्मा का है। पद्दिले सीधी 
सकता है वा नहीं १ भाषा मे उसका वर्णन कर दिया गया था ; पर 
इसचार जब उस तरह काम न चला; तो नेति-नेति 
का आश्रय लेना पड़ा । यह्‌ ब्रह्मारड हम देखते हैं, इसे श्रह्य मानते 
हुए भी क्‍या हम उसे मान सकते हैं ? न 


४ हीं, नहीं, आप इस एक 
बात को भल्ती-भाँति समझ रक्खें | वार-बांर आपके हृदय में यह 


अश्न उठेगा कि यदि यह ब्रह्म है, तो हम उसे कैसे जान सकते हैं १, 


ई 


( 


7] 


( ६६ ) 


४“विद्धातारम्‌ फेन विभानीयात्‌ ।” हे सेत्रेयी, जानने वाले को किस 
प्रकार ज्ञाना जा सकता है ? आँखे सब कुछ देखती हैं; पर क्‍या वे 
अपने आपको भी देख सकती हैं ? नहीं, यदि वे देख ली जायेँ, 
तो उनका महत्व ही कम हो जाय। हे आये सन्‍्तानो, तुम इसतत्त्व 
फो याद रक्‍खो ; क्योंकि इसतत्व के भीचर एक बड़ा रहस्य छिपा 
हुआ है। तुम्हें आकंपण करनेवाले सभी पाश्चात्य विचारों की नींव 
यही है कि इन्द्रियों के क्षान की अपेक्ता ऊँचे ज्ञान नहीं है । हमारे 
'बैदों में कहा गया है कि इन्द्रियों का शान शेय वस्तु से भी तुच्छ 
होता है क्योंकि वहू सदा परिमित होता है। ज्व तुम किसी वस्तु 
फो जानना चाहते हो, तो तुम्हारे सन के कारण बद्द तुरन्त 
परिमित होजादी है । पहले कह्दे हुए दृष्टान्त में यह कद्दा गया है 
कि किस प्रकार स्रीप से भोती बनता है। ४स उदाहरण 
पर विचार फरो और देखो किस प्रकार ज्ञान परिमित है। 
एक वस्तु को तुम जान पाते हो, पर पूर्णतया नहीं । सभी शान 
के विपय में यह बांत घटित होती है। तब क्या अनन्त को 
छुम जान सकते हो हमारी आत्माओं तथा समस्त विश्व में 
स्थित उस निर्गुण साक्षी को जो कि सभी शान का तत्व है, क्‍या 
तुम जान सकते द्वो ? उस निःसीम की तुम किन सीमाओं से 
बाँध सकते दो ९ 
जो कुछ देखते हो, वे सभी वस्तुएँ, यह सारा ब्रह्माण्ड ही 
अननन्‍्ठ की जानने फी निष्फल चेष्टा हैं। यह अनस्त आत्मा ही 
मानों छोटे-से-छोंटे कीट से लेकर बढ़े-से-बढ़े देवता तक समस्त 


( ७० ) 
प्राणी-रूपी दर्पणों में अपना प्रतिविम्ब देखना चाहती है और 
फिर भी उन्हें कम पाती है, यहाँ तक कि मानव 
वैश्य का मूल शरीर में उसे इस बात का ज्ञान होता है कि 
तत्व यह सब ससीम और साल्त हैं | सान्‍त में अनन्त 
का प्रदर्शन नहीं हो सकता। इसके बाद पीछे 
लौटना आरम्भ होता है। इसी का नाम बैराग्य है, पर इन्द्रियों 
को छोड़ फिर इंद्वियों के पास न चल्लो । सभी सुख और सभी धर्म 
का मूल-मंत्र यह वैराग्य द्वी है, क्‍योंकि याद रक्खो, इस सृष्टि 
का शआरंभ ही तपस्या से हुआ है। जैसे ही तुम्दे अधिकाविक 
वैराग्य होता जायगा, वैसे द्वी सभी रूपों का लोप होता ज्ञायगा 
ओर अस्त में जो तुम हो वही रह जाओगे। इसी का नाम 
भोत्ता है। 
इस विचार को हमे भल्नी-भाँति समझ लेना चाहिये। 
“विज्ञातारम्‌ केन विज्ञानीयातू ।” बूहदा० २४१८ जाननेवाले 
को किस प्रकार जाना जाय ? ज्ञाता को कभी जाना नहीं जा 
सकते क्योंकि यदि चह जान लिया जायगा, तो जानने 
वाज्ञान रहेगा। दपेण में तुम जिन आँखों को देखते हो वे 
तुम्द्दारी वास्तविक आँखें नहीं, बरन्‌ उन्तका प्रतिविम्ब भर, हैं 
इसलिये यह सर्वे-व्यापी ओर श्रनल्त आत्मा जो कि तुम दो 
यदि फेवल साक्षी है, तो कया फायदा हुआ १ हमारी भाँरि 
संसार में रहकर वह उसका सुख-भोग नहीं कर सकती | लोग 
को सममर में नहीं आता कि साक्षी सुख का अनुभव कैरें 


( ४१ ) 


कर सकता है। “हिन्दुओ! तुस इस सिथ्या सिद्धान्त को 
सानकर विल्कुल निकम्से हो गए हो।” थदू बाव सभी 
लोग कहते हैँ इसका उत्तर यह है कि पहले सुख का सच्चा 
अनुभव तो साज्षी ही कर सकता है। यदि कहीं छुश्ठी हो, तो 
किसे अधिक आरनद आवेगा, देखनेवालों फो या लडनेवालों को ? 
जीवन में भितना द्वी अधिक तुम किसी वस्तु को साक्षी होकर 
देखोगे, उतना द्वी अधिक तुम उसका आनन्द ले सकोगे | इसी 
५ का नाम अ्रकृत आनन्द है, इसलिए अनन्त आनन्द तुम तभी पा 
सकोगे, जब साक्षी-रूप में इस सभी ब्रह्माए्ड को देखोगे, तसी 
तुम मुक्त पुरुष होगे । जो साक्ती स्वरूप है वही निष्कास भाव से 
स्पर्श जाने की किसी कामना के बिना कीर्ति-अपकीर्ति की इच्छा 
से काय्य कर सकता है। साक्ती को दी वास्तविक आननद्‌ मिलता 
है, अन्य को नहीं | 
धश्रद्धेतवाद के नैतिक भाग की आलोचना करने से दाशेनिक 
आर नैतिक भाग के बीच एक और विपय आ भाता है वह है 
साया दाद । भद्देतवाद फे अन्तर्गत एक एक विषय को 
को समकने ओर सममकाने के लिए सद्दीभे और वर्ष 
चाहिए। अत' यदि यहाँ में उनका संक्तेप मे दी वर्णन करूँ तो, 
आाप छोग मुझे जमा करेंगे। माया के सिद्धांत को समझने में 
सदैव कठिनता पड़ी है। संक्षेप में में आपको बताता हूँ क़ि 
माया का वास्तव में कोई मत का सिद्धांत नहीं है। माया देश, 
काल और निमित्त के तीन विचारों कां ससुच्य है; और भी 


( ७४२ ) 
घटाऊर फेवल नामहूप झ ज्ञाता है। मान ल्लीभिए कि सागर में 
एक लहर आई है। जहर मागर से फेवर 
सायावाद नाम और रूप में ही भिन्न है शोर यह नाम रूप 
लहर से भिन्न नहीं किए जञा सपने । अपर लाहर 
चाददे पानी में मिल जाये ; पर पानो उसना ही रहगा। चद्मपि 
अब लट्टर का नाम रूप नहों र्धा। इसी प्रफार यह भायादी 
हममें, तुममें, पशुओं और पश्चियों में, मनुष्यों और टेवनाधों में 
अस्तर डालती है। इस माया के ही फारण शात्मा अनन्त नाम 
रूप वाले पद्थो' में विभक्त दिसाई देवों टै। यदि नाम और 
रूप का विचार तुम छोड दो, तो तुम जो मरा थे, यही रद 
जाओगे। इसी को माया कहते हैं। फिर देखो, यह कोई मत 
का सिद्धान्त नहीं, वरन्‌ जगत फो घटनाओं का स्वरूप वर्णन 
मात्र है। 
यथायेबादी कहता है कि इस संसार फा अस्तित्व है | बद्द 
अज्ञानरी बच्चे की तरह कहता है कि इस मेज़ फा एफ अपना 
अस्तित्व है जिसफा संसार फी फ्रिसी कस्तुसे 
वस्तुओं केजानने सम्बन्ध नहीं तथा यदि यह सादा संसार नष्ट द्वो 
की तीन सीढिया जावे, तो किर भी यह रहेगी । थोड़े ही ज्ञान 
से पता चलत्न जाता है कि यह भूल है। इस 
भोतिक संसार में प्रत्येक वस्तु अपने अस्तित्व फेलिये दूसरी पर 
निर्भर है। दसारे ज्ञान की तीन सीढ़ियाँ हैं | पहिली तो यह 
कि प्रत्येक वस्तु स्वतन्त्र है एक दूसरी से भिन्न है| कस्तुओं की 


( छ३्टे ) 
पारस्परिक निर्मरता को सममतना दूसरी सीढ़ी है। एक ही 


वस्तु है जिसके यह्‌ सब नाना रूप हैं--इस सत्य का ज्ञान अन्तिस 
सीढ़ी है । 


अज्ञाती पुरुष की ईश्वर-विषयक पहली धारणा यह होती है. 
'कि वह कहीं संसार से अलग स्थित है अर्थात्‌ ईश्वर फी यह्‌ 
“धारणा बहुत ही सानुषिक है। वह वही करता है, जो मलुष्य 
करता है, केवल अधिक परिमाण में । हम देख 
ईश्वर धारणा के ही चुके हैं कि ऐसा ईश्वर क्रितनी जल्दी न्याय 
तीन सोपाना और तक के विरुद्ध तथा परिमित शक्तिवाला 
सिद्ध क्रिया जा सकता है। ईश्वर सम्बन्धी 
दूसरां विचार एक सबे-व्यापी शक्ति का है। यही प्रकृत सगुण 
ईश्वर है। चण्डी में ऐसे दी ईश्वर की कल्पना की गई है ; पर 
ध्यान दीजिये, यह ईश्वर ऐसा नहीं है, जो फेवल शुभ-गुणों की 
ही खान हो । अच्छे गुणों के लिये इेश्वर ओर दुर्गुणों के लिये 
शैतान, छुम दो को नहीं मान सकते। एक ही ईश्वर के 
अस्वित्व को स्वीकार करना होगा और उसी पर विश्वास करके 
अच्छा घुरा दोनों कहना पढ़ेगा और इस युक्ति संगत सत फो 
आअवीकार करने पर जो स्वाभाविक सिद्धान्त हो उसे स्वीकार 
करना पड़ेगा 


या देवी सर्वभूतेपु शान्ति रूपेण संस्थिता, 
नमस्तस्यै नमस्तस्पे नमस्तस्थे नमोनमः | ५। ४६ 


( ७४ ) 
या देवी सर्व भूतेपु आान्ति रूपेण सस्थिता। 

नमस्तस्थै नमस्तस्यै नमस्तस्यै नमोनमः | ५.। ७६ चंण्डी ! 
जो सब प्राणियों में शान्ति और श्रान्ति रूप में स्थित हें, 

उन्हें नमस्कार करना हूँ। 
जो हो उन्हें केवल शान्ति स्वरूप कहने से काम नहीं चल 
सकता, उसे सब स्वरूप कहने से उसका जो फल्न दो, उसे लेना 
पढ़ेगा | “हे गागी, ससार में जहाँ कहीं भी सुख है, पह तेरा 
ही एक अंश है ।” इसका उपयोग आप जो चाहे, करें। इसी 
प्रकाश मे आप एक गरीब आदसी को सौ रुपये दे सकते हैं. ओर 
दूसरा आपके जाली हस्ताक्षर कर सकता है, पर प्रकाश दोनो के 
लिये एक ही होगा। यही ईश्वरीय ज्ञान की दूसरी सीढ़ी है। 
तीसरी सीढ़ी इस बात का शान होना है कि ईश्वर, न मकृति के 
बाहर है न भोतर, किन्तु ईश्वर, प्रकृति, आत्मा ओर ब्रह्माए्ड सब 
पर्यायवाची शब्द हैं। दोनों वस्तुयें वास्तव में एक नहीं है। कई 
दाशैनिक शब्दों ने आपको धोखे में डाल दिया है। आप समसते हैं 
कि हमारे एक शरीर है, एक आत्मा तथा दोनों सिल्ककर हस हैं। 
ऐसा कैसे हो सकता है १ एकबार अपने ही सन में विचार करके 
देखिये। यदि आप लोगो मे कोई णोगी है, तो वह समभता है 
कि में चैतन्य हूँ । उसके लिये शरीर है ही नहीं। यदि आए 
साधारण पुरुष हैं, तो सममते हैं. कि यह शरीर में हूँ , उस 
समय चैतन्य का ज्ञान एक दस जाता रहता है किन्तु मनुष्य के 
देह है, आत्मा है और भी कई बस्तुये हैं, ये कई दुशनिः् 
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धारणायें रहने से उसे मालूम दोता है कि ये एक ही रहतो हैं। 
जब जड़ को देखते हो, तत्र ईश्वर की वात न करो। तुम फेवल 
फार्य ही देखते दो, कारण नहीं देख सकते ओर जिस क्षण तुम 
कारया देख लोगे, उस चाण कार्य रहेगा ही नहीं। यह संसार 
कहाँ है, उसे कोन लील गया * 
किमिपि सतत वोध॑ केवलानंद रूप, 
निदपम मति चेल नित्य मुक्त निरीहम। 
निर्बधि गगनाम निष्कल निविकल्पम्‌ , 
हुदि कल्यति विद्वान ब्रह्म पूण समाधी ॥ ४१० ॥ 
प्रकृति विकृति शर्स्य॑ भावनात्तीत भावं; 
समर्स भानत चन्च दूर। 
निगम वचन सिद्ध नित्यमस्मत्‌ पसिद्ध', 
हुदि कलयति विद्याल्‌ अह्पूर्णा समाधी॥ ४११ ॥ 
अजर  ममरमस्ता भाव वस्तु स्वरूप, 
स्तिमित सलिल राशि अख्यमाख्या विहीन॑। 
शमित शुझ विकार शाश्वत शान्‍्त भेकं, 
हदि कलबति विद्वान त्रद्म पूर्ण समाधों ॥ ४१२॥ 
--विवेक चूड़ामणि 
“पानी व्यक्ति समाधि अवस्था में अनिवेचनीय, आनल्द्‌ 
स्वरूप, उपमा रहित, अपार, निल्य सुक्त, निष्क्रिय, असीस 
आकांश छुल्य, अंदद्दीन, ओर भेद्शून्य पूर्ण प्रह्म को हृदय में 
अनुभव करते हैं । ४९० 
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यही कद्देगा कि यह भूतों का काम है। अशानी कारण को सदैव 
कार्य के बाहर दी हूँढता है और इसीलिये वह सदैव घटना से, 
लिनका कोई सम्बन्ध नहीं, ऐसे भूत-प्ेतों को ढूँढ़ निकालता है । 
यदि कहीं पत्थर गिरा है, तो वह कहेगा कि यह शैतान या भूत 
का काम है, पर वैज्ञानिक कह्देगा कि वह प्रकृति के नियम था 

पृथ्वी की आकषेण॒शक्ति के कारण गिरा है। 
विज्ञान और धर्म का प्रतिदिन का कगडा क्या है ? प्रचलित सभी 
धर्मो' मे संसार के कारण संसार के बाहर बवाये गये हैं। एक 
देवता सूरे में है, एक चन्दमा में। प्रत्येक 
अद्वेतवाद ही घटना किसी बाहरी शक्ति, किसी भूत प्रेत या 
असली वैज्ञानिक देवता के कारण होती है। कारण कार्य में ही नहीं 
भ्रम है| ढूँढा जाता। विज्ञान का कहना है कि प्रत्येक 
वस्तु का कारण उसी मे रहता है। जैसे-जैसे 
विज्ञान ' ने बढ़ती फी है, उसने संसार के रहस्यों की छुल्ली 
भूव-श्रेतों फे हाथ से छीन ली है और इसलिये अद्वेतवाद 
अल्नन्त वैज्ञानिक धर्म है। यह सृष्टि किसी बाहरी शक्ति, किसी 
वाहरी ईश्वर की बनाई हुई नहीं है। यह स्वयं जन्म लेनेवाली, 
स्थित रहनेवाली तथा स्वयं माश को प्राप्त होनेवाली है । यह एक 
अनन्त जीवन है, त्रह्म है। “तर्वप्नसि ९ “हे श्वेतकेतु, बह त्तू 
ही है।” इस भ्रकार तुम देखते हो कि अद्ठ तवाद ही एक वैज्ञानिक 
धर्म हो सकता है | और दूसरा नहीं । अद्धं-शिक्षित सारतबर्ष में 
प्रति-दिन मैं जो विज्ञान, न्याय और तके आदि के विषय में लम्बी 
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चोड़ी वातें सुनाता हूँ, उनके होते हुए भी में आशा करता हूँ कि 
आप सब अहैतवादी होने का साहस कर सकोगे ओर घुद्ध के 
शब्दों मे, “संसार के हिंत के लिये, संसार के सुख के लिये” 
उसका प्रचार करोगे। यदि ऐसा करने का साहस आप में नहीं 
है, तो में आपको कायर कद्दकर पुकारूँगा। 
यदि आप में कायरता है, भय है, तो दूसरों को भी उतनी 
दी स्वतंत्रता दो | फिसी ग़रीब उपासक की सूर्ति जाकर न तोड़ो । 
उसे शैतान कहकर चिढ़ाओ मत । जिसका आपष के 
यूत्ति पूजफों से विचारों से सामझस्य नहीं, उसे जाकर उपदेश 
घृणा न करो. नदेने लगो। पदिले यह जान लो कि आप 
स्वयं कायर हो । यदि आपके समाज से, अपने 
अन्ध विश्वासों से भय है, तो सोचो कि अन्य अज्ञानियों को 
उनसे कितना अधिक भय होगा । अद्लतवादी कह्दता है कि दूसरो 
पर सी दया दिखाओ | ईश्वर की इच्छा से कल ही सारा संसार 
अट तवादी हो जाता, अछतवाद को सिद्धान्त रूपसे ही न 
मानता वरन्‌ उसे कार्य-रूप भे भी लांता, किन्तु यदि वैसा नहीं 
हो सकता, तो सभी धर्मा' से हाथ मिल्ञाकर, धीरे-धीरे जैसे वे 
जा सके, उल्हे सत्य की ओर ले चलो । याद्‌ रक्खो, भारतवर्ष 
में प्रयेक धार्मिक प्रगति उन्नति की ही ओर हुई है, बुरे से अच्छे 
की ओर नहीं, वरन्‌ अच्छे से ओर भी अच्छे की ओर । 
अद्वेतवाद के नीतितत्व के विषय में दो शब्द ओर कहने हैं। 
हमारे बच्चे आजकल न जाने किससे सुन बड़ी जल्दी-भल्दी कद्दा 
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करते हैं. ऊि अ्टीतवाद फे द्वारा लोग पापी ऐो जयगे, सयोद्ि 
यदि हम समर एक हैं, पर ईश्सर है तो हें फोई भर्मावभे हा 

विचार करने की जायश्यकता नहीं। पहढिली 
अ्रद्नेतवाद का. बात, तो यद है. कि याद हर्फ पशुन्रों का है, को 
नीतितत्व कि बिना कोड़े फे मान नहीं सफते । यह सुपर 

ऐसे ही पशु हो, तो फोहे से ही मसाननेवाले 
मनुष्य से तुम्दरे लिए मर जाना ही ऋच्दा है। यदि फोड़ा रीच 
लिया जावे, तो तुम सब रापस दो ज्ाशोंगे! यदि ऐसा हों हैं, 
तो तुम सब लोगों फो मार डालना जाहिये, 'प्रस्य व्पाम सही, 
क्योंकि बिना कोढ़े श्रोर डंडे फे हुम लोग ग्होगे नहीं भौर 
इसलिये तुम छोगों फो कभो भोद्ध-लाभ न होगा। दूसरी शात 
यद्द है कि अह्नतवाद के द्वारा ही नीति तत्व फो ब्याग्ययाद्दो 
सकती है। प्रत्येक धर्म फद्ता है कि सीति नत्व का सार 
यदी है कि दूसरों की भलाई करो। 'पोर क्यों? स्वार्थ को 
छोड़ दो । क्‍यों? फिसी देवता ने ऐसा कहा है! कहने दो, में 
उसे नहीं मानता। हमारी धर्-पुस्तफ भे लिया है, लिखा रहने 
दो । मैं उसे मानने ही क्यों लगे। ओर संधार का धर्म क्‍या टै, 
सब लोग अपला-अपना स्वार्थ-साचन फरो, ग़रीग को अपनी 
मोत आप मरने दो । कस से कम संसार फे अधिकांश अनें का 
यही धर्म है। इसी से कहता हूँ. कि सें नीति परायण हूँगा, इसफे 
लिये युक्ति चचलाओ | अद्वेतवाद को छोड़ फर दूसरा फोई 
उसके लिये उपाय नहों बततला सकता ! 


( ८१ ) 
सम पश्यन्‌ हि सर्वत्र समवस्थितमीश्वस्म | 
न हिनस्त्यात्मान ततो याति परा गतिम॥| 
“१३-२८ गीता 
“बह ज्ञो कि अपने को प्रत्येक प्राणी में ओर प्रत्येक प्राणी 
को अपने में देखता है और इस प्रकार सब प्राणियों मे एक ही 
ईश्वर को स्थित्र जानता है, वही ज्ञानी आत्मा की आत्मा से 
हत्या नहीं कर सकता 7 
अद्वेतवाद तुम्हें बताता है कि दूसरे की हिंसा कर तुम अपनी 
ही दिसा करते हो ; क्‍योंकि वह तुमसे मिन्न नहीं है। तुम जानो, 
चाहे न जानो ; पर सभी हाथों से तुम काम करते हो, सभी पैरों 
से तुम पत्ते द्ो। राज-मन्द्रि में विज्ञास करनेवाले सम्राट 
.तुम्दीं हो ओर सड़क पर पड़े हुए भूख से त्राहिं-त्राहि करने वाले 
मिखारी भो तुम्दीं हो | तुम छ्ानी में हो ओर अज्ञानो में भी हो, 
,ुम सबल सें भी हो ओर निरवेल में भी हो। ऐसा ज्ञानकर 
हृदय में सहानुभूति को जन्म दो | जिस प्रकार दूसरे की हिंसा 
करने से अपनी द्वी हिंसा होती है, उसी कारण से हम को दूसरे 
की हिंसा न करनी चाहिये। ओर इसीलिये ही मुझे! इसकी 
चिन्ता नहीं कि मुझे खाने को मिलता है कि नहीं, क्‍योंकि लाखों 
'मुख तो खाते होंगे और वे सब मेरे द्वी तो हैं। इसलिये मेरा 
“चाहे जो हो, सुझे चिन्ता नहीं, क्‍योंकि यह सारा संसार मेरा 
है। उसके सारे आनल्द का उपभोग में फर रहा हूँ। सुके, 
ओर इस अद्माए्ड को फौन सार सकता है १ इस प्रकार देखते हैं 
; ३ 


६ ८३ ) 
कि यही भरद्दैसबाद ही नीति तत्व की एक गात्र भिसि है। दूं 
धर्म भी यहो बात सिसाते 8, पर इसफा कारण कीं कद 
सऊते । जो हो, यहाँ तक देखने मे बड़ी आता ६ हद्व ततादी है 
नीति तत्व दी व्याख्या करने में समर्थ है 

शद्वोतवाद से लाभ क्या हुआ्रा ) इससे शक्ति वे, बोर्य प्रात 
हेदा है । “श्रोमव्य, मस्तब्या निविध्यासिसब्यः॥! संसार मै 
ऊपर जो तुमने साश का आयरग डाक रकसा 
अरद्वोत्वाद से. है, उसे दूर कर दो। गलुप्य-जानि में निपेद 
लाम शब्दों लौर विचारों फा प्रचार न करो। यई 
जान रक्‍्सो कि सभो पापों और घुराइयों फी 
जड़ निवयेततता हो है। निर्भेलता के ही कारण मनुष्य घुरे और 
जघन्य काम करता है, निर्वलता के ही फारणा चह दे कार्य फरवा 
है, जो उसे करमे न चाहियें, निबेलता के ही फारण वह अपनी 
वास्तविकता को भूल और का और बन जाता है। मनुष्यों फो 
जानना चाहिए कि वे क्‍या हैँ, जो छुछ थे हैं, उसका उन्हें रात 
दिन सनन करना चाहिए। सोउद्धमू इस ओजमयी वाणी को 
उन्हें माँ के दूध के साथ पी जाना चाहिये। में वह्दी हूँ, में बद्दी हूँ । 
सलुष्य इसीका सतत चिल्तन करें और ऐसा सोचनेवाले हृदय वे 

कारये सम्पन्न करेगे, जिल्हे देखफर विश्व चकित रह जावेगा | 
किस प्रकार वह कार्य रूप में परिणत किया जा सकता है 
फोई-कोई कहते हैं. कि अद्वैतदवाद काये-रूप मे नहीं लाया जा 
सकता अर्थात्‌ भोतिक जगत्‌ से उसकी शक्ति का अ्रकाश झव तय 


( एड ) 


नहीं हुआ । किसी ह॒द तक्र यह ठीक दो सकता है क्योंकि वेदों 

का कहना है कि-- 
“ओमित्येकाक्षस्म्‌ अह्म ओमित्येकाज्स्म परम |? 
ओमित्येकाक्षरं ज्ञात्वा यो यदिच्छुति तस्य तत॥ 
केठोपनिषद्‌ २। १६ 

# ओम्‌ ही महान रहस्य है, ओम्‌ ही विशाल सम्पत्ति है, 

जो ओम के रहस्य को जानता है, वह सनवांछित फल पाता है।” 

इसीलिए, पहले इस ओम के रहस्य को तो जानो कि तुम 

ही ओम हो । 'तत्त्मसि? के तत्त्व को तो समझी । ऐसा करते 

पर ही ज्ञो तुम चाहोगे, तुम्हें मिलेगा | यदि तु 

अद्वेतवाद का धन-वैसब चाहते हो, तो विश्वास करो कि वह 

कार्य रुपमें परि- तुम्हे मिलेगा। में चाहे एक छोटा सा चुद॒-बुद 

शत किया जा होझँ ओर तुम चाहे एक पहाड़ के समान ऊँची 

सकता है?! तरंग हो, पर याद रक्खो कि हमारी-तुम्हारी 

दोनों की ही शक्ति का आगार एक बही 

अनल्त-सागर परमात्मा है। उसी सें से से एक छोटा सा छुद्‌ बुद 

ओर तुम एक ऊँची-तरद्ग दोनों ही भितती शक्ति चाहे ले सकते 

हैं। इसलिए अपने आप में विश्वास करना सोखो । अद्व त-वाद्‌ 

का यही रहस्य है कि पहले अपने आप से विश्वास करना सीखो 

फिर किसी अन्‍य वस्तु में । संसार के इतिद्वास सें तुम देखोगे कि 

जन जातियों ने ही उन्नति की है, जिन्होंने अपने आप में विश्वास 

किया है । पत्येक जाति के इतिहास में तुम्र देखोगे कि चे ही पुरुष 
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मदन हुए और प्रभावशाली हैं, भिन्‍्होंने अपने आप मे विश्वास 
किया है। यहीं मारतबर्ष में एक साधारण स्थिति का आँग्रेज़ 
कफ आया था, जिसने धनाभाव से तथा अन्य कारणों से दो 
बार अपने सिर में गोली मारकर आंत्म-इहत्या करने की चेष्टा की 
थी, पर अब दोनों ही वार वह असफल रहा, तब उसे विश्वास 
हुआ कि में संसार में महान कार्य सम्पन्न करने के लिए दी उत्पन्न 
हुआ हूँ। यही व्यक्ति आगे चलकर भारतवर्ष से ब्रिटिश साम्राज्य 
की नींव डालनेवाला प्रख्यात लाडे क्लाइव हुआ। यदि उसने 
पादरियों का विश्वास कर यही कहा होता--“हे ईश्वर, में बहुत 
कमजोर हूँ, में बडा पापी हूँ ।” तो वह कहाँ होता ? एक पागलखाने 
में। इन निवेल् विचारों को सिखा-सिखाकर तुम्दारे धर्म-गुरुओं 
ने तुम्हे पागल बना दिया है। मैंने संसार भर में घूम कर देखा है कि 
इन दीनता ओर दुवेल्तता उत्पन्न करने वाली शिक्षाओं ने मनुष्य- 
जाति फो नष्ट कर डाला है । हमारे बच्चे ऐसे ही विचारों के साथ 
धढकर सलुष्य बनते हैं, आम्र्य ही क्या कि वे आधे सिड़्ी होते हैं.। 
अछ्ढ तवाद को यथाथे रूप मे परिण॒रु करने का यहो उपाय है | 
अपये आप में विश्वास करो और यदि तुस धन- 

नई शिक्षा अब त- सम्पत्ति चाहते हो, तो उसे पाने के लिए भ्रयहढ 
वाद को अहण कर करो, ६ तुस्‍्हें अवश्य सिलेगी। यदि तुम प्रतिसा- 
जो चाहे सो करो शाल्ी ओर सनस्वी द्वोना चाहते हो, तो उसपे 
लिए भी चेष्टा करो, तुम बैसे ही होगे । यब् 

तुम स्वतंत्रता चाहते हो, तो प्रयज्ष करो, तुम देवता बचोगे 
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पनिर्वाण! चिदानन्द का आश्रय लो ।” भूल यहीं पर होती थी । 
कि अद्वेतवाद का आत्तमिक क्षेत्र में हो प्रयोग किया गया था, 
पर अब समय आ गया है, जबकि तुम्हें उसे कर्म जीवन 
में भी लाना है। अब वह रहस्य न रहेगा, ऋषियों के साथ घनों 
में, कन्द्राओं मे व हिमालय पर्वत में वह छिपा न रहेगा। 
ससार का प्रत्येक प्राणी उसे कार्यरूप में लावेगा। राजा के 
मन्दिर से, सत्यासी की शुफा मे, गरीब की झोपड़ी सें--- 
प्रत्येक झ्गह उसका प्रयोग किया जा सकता है। एक मिह्ुक भी 
उसका प्रयोग कर सझता है, क्‍योंकि हमारी गीता मे लिखा है-- 
स्वल्पमप्यस्य धर्मस्य चरायते महतो भयात्‌ | 
इस धसं का अल्पमात्र भी घड़े से बड़े भय से बचाता है। 
इसलिए चाहे तुम स्त्री हो, चाहे शूद्र हो, चाहे अन्य डुछ, 
वुम तनिक भी भय न करो, क्योकि श्रीकृष्णजी ने कहा है कि यह 
बम इतना विशाल है कि थोड़ा सा करने पर भी बहुत सा फल 
देता है । इसलिए ले आये सन्‍्तानो, आतलस्य को त्याग दो । जागो 
ओर उठ खड़े हो और जब तक लक्ष्य-सिद्धि न हो आगे बढ़ते 
मे चलो । अछ तवाद को कार्य-रूप में लाने का यही समय है । 
प्राओ, उसे आकाश से पृथ्वी पर उतारें, यही विधि का विधान 
१। देखो, तुम्दारे जल्‍्म-दाता महर्षि तुमसे एुकार कर कह रहे हैं 
के “वच्चो अब रुक जाओ। अपनी शिक्षा ओर उपदेशों को 
गीचे उतरने दो और समाज की नसों में भर जाने दो | उन्हें 
स्येक प्राणी के जीवन का भाग तथा समाज का सार्वेज्षबिक 


( ८६ ) 


घन बनने दो। मलुष्यों की धमनियों में रक्त के साथ उन्हें 
बहने दो ।”! 
सुनकर तुम्हे आश्चय होगा ; पर पश्चिम के लोगों ने वेदान्त 
को तुमसे अधिक कार्थ-रूप में परिणत किया है। न्यूयाके के 
समुद्र-तट पर खड़ा होकर में देखता था कि क्रिस 
पाश्चात्य जातियों प्रकार विविध देशों से पद-दुलित और आशाद्दीन 
ने हम लोगो की परदेशी वहाँ पर आते हैँं। उनके पहनने के 
अपेक्षा अधिक कपड़े फटे हुए हैं, एक छोटी सी मैली गठरी दी 
अद्दोतवाद को उनकी सारी सम्पत्ति है, फिसी मनुष्य फो 
अपने जीवन में आँखों से आँखे मिल्रा कर वे देख नहीं सकते। 
परिणतकिया है। यद्‌ वे किसी पुलिसवाले फो देखते हैं, तो भय 
से हटकर रास्ते के दूसरी ओर हो जाते हैं 
ओर छः मह्दीने में ही वे अच्छी पोशाक पहिने, सबको हृष्टि 
से दृष्टि सिलाये, अकड़ते हुए चलते दिखाई देते हैं। ओर इस 
अदूसुत काया-पत्नट का कारण क्‍या है? सान लो यह पुरुष 
आर्सीनिया या अल्यत्र कहीं से आया है, जहों पर उसकी तनिक 
भी चिन्ता न कर सब उसे ठोकरें मारते पे, जद्द पर प्रत्येक 
व्यक्ति उससे यही कहता कि तू गुलाम पैदा हुआ है और आ- 
जीवन ,गुलाम ही रहेगा, जहाँ वह यदि तनिक भी हिलने की 
चेष्टा करता, तो उस पर सहस्तो पदाघात होते । वहाँ प्रत्येक 
वस्तु उससे यहदी कहृती--“ गुल्ास, तू गुलाम है, वहीं रह । 
निराशाहीन के अन्धकार में तू पैदा हुआ था, उसी से सारा 
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जीवन बिताओ ?? वहाँ का वायु-मण्डल भी गूँज-गूँन कर 
प्रतिध्चनि करता--+'तेरे लिए कोई आशा नहीं, तू गुलांमी मे 
ही सारा जीवन काठ ।? वहाँ पर सबल ने उसे पीस डाला था 
ओर जब वह न्यूयार्क की विस्तृत सड़कों में आया, तो उसने 
- अच्छी पोशाक पदिने हुए एक समय पुरुष को अपने से हाथ 
मिलाते पाया। अच्छे और बुरे कपड़ों ने कोई अन्तर न डाहा । 
आगे चलकर उसे एक भोजनालय मिला जहाँ पर एक मेज पर बैठे 
हुए कई सभ्य पुझुप भोशन कर रहे थे, उप्ती मेज़ पर बैठकर 
भोजन करने के लिए उससे भी कहा गया। वह चारों ओर 
आया गया ओर उसे एक नवीन जीवन का अल्ुभव हुआ। 
उसने देखा फ्रि ऐसी भी जगह है जहाँ वह पाँच मनुष्यों से एक 
मनुष्य है। शायद वह चाशिंगटन भी गया और वहाँ संयुक्त-राज्य 
के सभापति से हाथ मिलाया । वहाँ पर उसने फटे कपड़े पहिने, 
सुदृरस्थ गाँवों से किसानो को भो आते हुए देखा, जो कि सभा- 
पति से द्वाथ मिलते थे । अब साया का पर्दा हट गया । गुलामी 
ओर निबेलता के कारण वह सूल गया था कि में ब्रह्म हूँ। एक 
बार फिर जागकर उसने देखा कि संसार के अन्य भनुष्यों की 
भाँति वह भी एे मनुष्य है। 
हमारे ही इस देश मे, वेदान्त के इस पुण्य जत्म-स्थान मे दी, 

शवाब्दियों से हमारा जन-समुदाय इस अधोगत्ति को पहुँचा हुआ 
है। उनके साथ बैठना भी पाप है ! “आशा-हीन तुम पैदा हुए थे, 

आशाहीन ही रदहो,--परिणाम यह होता है. कि वे द्नि-पर-दिन 
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गिरते ही जाते हैं, गिरते ही जाते हैं, यहाँ तक कि मनुष्य को 
जो पतित-से-पतित अवस्था दो सकती है; वें 
अपनी ढुर्दशा के आज उस तक पहुँच गए हैं। संसार में ऐसा 
लिये हमीं उत्तर- कौनसा देश है, जहाँ मनुष्य को गाय भैंस आंदि 
दायी हैं।.. पशुओं के साथ सोना पड़ता है? और इसके लिए 
अज्ञानियों की भाँति दूसरों को दोष न दो। 
भूखे लोगो ने जो भूलें कीं हैं, उसी भ्रम में तुम भी न पड़ो | 
जहाँ कार्य है, वहीं कारण भी है। दोषों हमीं हैं। दृढ़तापूवेक 
खड़े होकर दोषों को अपने ही सिर पर लो। दूसरों के ऊपर 
कीचड़ न फेंकते फिरो । उन तमाम दोषों के, जिनके कारण तुम 

दुख पाते हो, एे मात्र उत्तरदायी तुम्हीं हो । 
इसलिये दे लाहोर के नवयुवको, इस बात को भली-भाँति 
समझ लो फि सारे पैतृक और जातीय पापों का भार तुम्हारे ही 
कन्धों पर है। इसे दूर किये बिना तुम्हारा उद्धार नहीं हो 
सऊता। हजारों विद्यालय खोल लो, लेकिन तुम चाहे जितनी 
सभा-सोसाइटियों ओर कान्‍्फेंसें कर डालो, 
उद्धार का उपाय तुम्हारा तव तक भज्ञा न होगा जब तक कि 
प्रेम और सहानु- तुम्दारे पास वह हृदय, चह प्रेम, वह सहालुभूति 
भूति है। न होगी, जो कि दूसरे के दुख-सुख को अपना 
सममनी है। जब तक भारतवपे में एक बार 
फिर चुद्ध का हृदय नहीं आता, जब तक योगेश्वर कष्ण के शब्द 
कार्य-हूप में परिणत नहीं किये जाते, तब तक हमारे लिये कोई 
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आशा नहीं । छुस लोग यूरोप-वासियों की नकल करते जाओ; 
पर सुनो, में तुम्हें एक कद्दानी सुनाता हूँ, जो कि मेरी आँखों 
देखी हुई एक सथी घटना है। यहाँ से कुछ यूरेशियन छुछ बर्मा- 
निवासियों को लग्डन ले गये ओर वहाँ उन्हे जनता को दिखाकर 
पैसे बसूल किये। इसके बाद उन्होंने उन्हे यूरोप में ले जाकर 
सरने-जोने के के लिये छोड़ द्या। वे विचारे कोई यूरोप की 
भाषा भी न क्षानते थे; पर आस्ट्रिया के अंग्रेज राज-दूत ने उन्हें 
_ लेण्डन भिज्नवा दिया । लण्डन मे भी वे किसी को न जानने के 
कारण असहाय थे। वहाँ पर एक अंग्रेज़ महिला को उन्तका 
पता लगा। वह उन्हें अपने घर ले गई तथा पहनने के लिये 
अपने कपड़े ओर सोने के लिये अपने बिस्तर दिये। फिर उसने 
डनकी दशा की खबर अखबारों मे मेनन दी। दूसरे ही दिन 
, सारी जाति मानों'सोते से जाग पडी । बहुत सा पैसा इकट्ठा हो 
5 गया और वे लोग वर्मा मेझ दिये गये। इस प्रकार की सहानु- 
भूति पर ही उनकी सामाजिक व राजनैतिक संस्थाएँ ओर 
व्यवस्थाएँ स्थित हैं । 
उनका कमर से कम अपने देशवासियों के लिये अटल प्रेम 
उनके सभी कार्यों का मूल है। उन्हें चाहे दुनिया से प्रेम न 
हो, सब लोग चाहे उनके दुश्मन ही धो, पर इसमे तमिक भी 
 सन्देह नहीं कि स्वज्ाति के लिये उनमें श्रगाढ़ प्रेम तथा द्वार 
पर आये हुए परदेशी के लिये दया ओर स्याय है। यह मेरी 
कृतप्नता होगी, यदि मैं तुम्दें न वतताऊँगा कि किस प्रकार पश्चिम 


गु 
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के प्रत्येक देश में मेरा बड़े ही आदर व सम्मान के साथ स्वागत 
किया गया था। यहाँ वह हृदय कहाँ है, जि पर तुम राष्ट्र का 
प्रासाद्‌ खड़ा करोगे ! हम लोग एक छोटो सी कम्पनी बनाऊर 
काये शुरू नहीं करते कि झट एक दूसरे को धोखा देने लग जाते 
हैं और शीघ्र सारा सामला ठप हो जाता है। तुम कहते हो कि हम 
उनका अनुकरण करेगे, उन्हीं को भाँति अपना भी राष्ट्र बनावेंगे ; 
पर उनकी सी यहाँ तींवें कहाँ हैं ? यहाँ पर तो वालू द्वी बालू है 
ओर इसलिए भो इमारत खड़ी भी करते हो, वह तुरन्‍्त ही 
घदराकर बैठ जाती है। 
इसलिए है लाहोर के नवयुवको, एक बार फिर उसी शअट्ठेत 
के अद्वितीय झण्डे को उठाओ । क्योंकि और किसी उपाय से 
तुन्दारे भीतर वह अपूवे प्रेम उत्पन्न ही न होगा । 
हमारी जातीयता जब तक तुम सब में एक ही परसात्मा को समान 
की प्रतिष्ठा के रूप से प्रकट होते न देखोगे, तब तक तुम्हारे 
लिये प्रेम और हृदय मे सच्चा प्रेम उत्पन्न न होगा। उस प्रेम के 
सहानुभूति का झण्डे को फहरा दो [? जागो, ओर उठ खड़े हो 
अभाव और जब तक लक्ष्य तक नहीं पहुँचते, तब तक 
निश्चिन्त न रहो । उठो, उठो, एक बार फिर 
उठो , क्योंकि विना त्याग के कुछ नहीं हो सकता। यदि तुम 
दूसरों की सहायता करना चाहते हो, तो अपनी चिन्ता करना 
छोड़ दो । जैंसा कि ईसाई कहते हैं, तुम एक खाथ हो ईश्वर 
ओर शैतान दोनों की सेवा नहीं कर सकते । हुम्हारे 
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जन्‍्मदाता तपस्त्री पुरुखों ने बड़े-बड़े काम करने के लिए संसार 
त्याय दिया था। आज भी ऐसे पुरुष दुनियाँ मे हैं, भिन्‍्होंने 
मुक्ति पाने के लिए संसार को छोड़ दिया है तुस सब मोह 
दाग दो, अपनी मुक्ति की भी चिन्ता छोड़ दो ओर ज्ञाओ, 
दूसरो की सहायता करो। तुम्र लोग सदा लम्बो-चोड़ो हाँफा 
करते हो, यह देखो वेदान्त का कार्य-क्रम | अपने इस छोटे से 
जीवन फा उत्सर्ग कर दो। जो यदि हमारों ज्ञाति जीवित 
रहेगी ! हमारे तुम्दारे से सहरझ्नों के भी भूख से प्राण गँवा देने से 
क्या होगा। 
हमारी जाति डूबो जा रही है।उत्त असंख्य भारतवासियों 
के अभिशाप हम लागों के सिर पर हैं, जिन्हे तुमने निसेल जत्त 
वाली नदी के द्ोते हुये भी पीने के लिये पोखरे 
देश के जन साथा- का गन्दा जल दिया है, जिन्हे भाजन के ढेर 
ए्ए के लिये क्गे रने पर भी तुमने भूखों मारा है, भिन्‍्हे 
ग़णों की बाजी तुमने अद्वेत का उपदेश दिया है, पर जिनसे 
नया दो तुमने हृदय से घृणा की है, जिनके लिए तुमने 
लोकाचार के अनोखे सिद्धान्तों का आविष्कार 
केया है, मिनसे तुमने फेवल सिद्धान्तरूप से कहा है कि हस 
तब से एक ही ईश्वर हैं, पर जिस सिद्धान्द को तुसने कभी 
हाये-रूप में लाने की चेष्टा नदी की--छुमने सदा यही कहा है-- 
'सित्रो, यह सब घिचार अपने हृदय से हा रक्खो, उन्हें कार्य-रूप 
; कदापि नत्नाओ॥।” अरे इस काले धब्बे को मिटा दो। 
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“जागो, और उठ खड़े हो ।” यदि यह छोटा सा जीवन जाता है, 
तो जाने दो। संसार के प्रत्येक प्राणी को मरना है, पापी 
फो भी, पुण्यात्मा को भी, अमीर को भी, ग़रीब फो भी। 
इसलिये जागो, उठो, बिलकुत् निश्छल वनों। भारत में वेढव 
धोखेब्राजी आ गई है। हमें वह चरित्र-बल ओर हृढ़ता चाहिए, 
जो मनुष्य को मृत्यु के समान जकड़ कर पकड ले । 

निन्दन्तु नीतिनिपुणा यदि वा स्त॒वन्तु, 

लक्ंमी. समाविशत॒गच्छठु वा. ववेप्टम्‌, 

अद्योव वा मरणमस्तु थुगान्तरे था, 

न्याय्यात्यथ, प्रविचलन्ति पद न धीरान्‌। 

“नीतिक्ञ चाह्टे निन्‍्दा करें, चाहे स्तुति करें, लक्ष्मी 'आवे, 
चाहे ज्ञाय, मौत आज आतो हो, तो आज्ञा आजावे और सौ 
बरस बाद आती हो, तो तव आचबे, बैयशाल्ी पुर्प किसी की भी 
रिल्ता न कर स्याय-पथ से एक पग भी विचलित नहीं होते ।” 
जागो, उठ सडे हो । समय बीता जा रहा है। और हमारी सारी 
शक्ति बातें करने में ही खर्च हो रही है। उठो, जागो, मामूली 
मामूली बातों ओर छोटे छोटे मत मतान्तर को लेकर विवाद 
करना छोड दो। तुम्दारे सामने जो घडा भारी कार्य पड़ा 
हुआ है, लाखो आदमी डूब रहे हैं, उन्तका उद्धार करो। 

जब मुसलमान भारतवर्ष में पहिले-पहल आए थे तब आज से 
कितने अधिक हिन्दू थे, आज कितने कम हैं। इसके लिये कुछ 
किया न गया नो हिल्दू दिन पर दिन घटते ही जावेंगे, यहाँ 
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तक कि उनका नाम-निशास भी न रहेगा। उसका नास-निशान 
रहे अथवा न रहे, पर उनके साथ वेदान्त के उने अनुपम विचारों 

का भी ज्ोप हो ज्ञायगा, जिनके कि हिंल्दू 
उपसहार अपने सारे दोपो ओर अन्धविश्वासो के होते हुए. 

भी एक मात्र प्रतिनिधि हैं। उनके साथ इस 
आ्त्म-ज्ञाच के अमूल्य-सणि अद्वत का भी लोप हो जायगा। 
इसलिए जागो ओर उठ खड़े हो। संसार के आत्म-ज्ञान की 
रक्ता के लिए अपने हाथ फेला दी । ओर सबसे पहले अपने 
देश की भलाई के लिये इस चत्व को काणे रूप में परिण॒त करो। 
हमें धर्म की इतनी आवश्यकता नहीं है, जितना अद्वेत को कार्ये-रूप 
में लाने की । पहले रोटी की व्यवस्था करनी होगो तब धर्म की । 
जब तुम्हारे देशवासो भूखों मर रहे हैं, तब हम उन्हें घ॒र्म उपदेश 
दे रहे हैं। भूख की अप्रि को धर्म कभी शाल्त नहीं कर सकता। 
हम से दो बड़े भारी दोष हैं---एक हसारी निबेत्ञता, दूसरी हमारी 
ईष्या व घृणा, हमारे सूले हृदय । तुम लाख सिद्धाल्त 
मानो, लाख धर्म चलाओ , पर जब तक तुम्हारे हृदय 
में सच्चा प्रेस, सच्ची सहालुभूति नहीं है, तव तक इन 
सबसे कुछ न होगा। अपने निर्थन देश-भाइयों से उसी भाँति 
प्रैम करना सीखो, जिस भकार तुम्हारे वेद तुम्हे सिखाते हैं। 
“पस बात का हृदय से अनुभव करो कि ग्रीय और अमीर, 
'पापी और पुण्यात्मा, सब एक ही अनन्त ब्रह्म के पिभिन्न, 
भाग हैं । * 


न 
हे 
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सजने सैंते आप लोगों के सामने छहैतवाद के कई सुख्य 
मुख्य बातों को रखने का अयल्न किया है. और अब उन्हें का 
रूप में परिणत करने का समय ञआ गया है, सिर्फ इसी देश में 
नहीं, वल्कि सववेत्र ! आधुनिक विज्ञान का लोहे का सुदृंगर सब 
स्थानों के दैतवादात्मक सभी धर्मों की काँच की चनी दीवार 
को चूर्ण करके नष्ट भ्रष्ट कर रहा है। फेवल यहीं पर द्ैलवादी 
शाल्लीय श्लोकों का खींच खाँच कर अशै करने फी चेष्टा करते 
हैं, 'खबर की तरह जहाँ तक हो सकता है, खींचते हैं! । फेचल 
यहीं पर आत्म रक्षा के लिये अन्धकार के कोने में छिपाने की 
कोशिश करते हैं, सो बात नहीं योरप और 'अमेरिको से भी यह्‌ 
कोशिश ओर भी ज्यादा हो रही है। वहाँ पर भारत से 
लाकर यह तत्व फैलना चाहिये। इसके पहले ही वह चला गया 
है, उसका विस्तार दिन दिन ओर भी करते जाना ध्वाहिये । 
वाश्वात्य समय जगत की रक्तता के लिये इसकी विशेष आव- 
श्यफता है। क्योंकि पाश्चात्य देशों सें वहाँ के प्राचीन भावों फी 
जगह पर एक नया भाव, फांचन पूजा, प्रचलित हो रही है। इस 
आधुनिक धरम अथोत्‌ एक दूसरे से बढ जाना और काँचन पूजा 
की अपेक्षा वह पुराना धर्म ही अच्छा था। कोई जाति कितना ही 
प्रवत्ष क्‍यों न हो जाय, कभी इस तरह की बुनियाद पर नहीं 
खडी हो सकती । संसार का इतिहास हमें बतलाता है कि जो 
भी इस तरह की बुनियाद पर अपने समाज को कायम करने 
गया है, उसी का नाश हुआ है। भारत में कांचन पूजा का रोग 
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घुसने न पाये, इसकी ओर हम लोगों को विशेष ध्यान रखनां 
होगा । इसलिये सब में इस अद्वेतवाद का प्रचार करो | जिससे 
घर्म आधुनिक विज्ञान के प्रबल आधात से अछूता बचा रहे। 
केवल यही नहीं, आपको दूसरों को भी सहायतां करनी होगी । 
आपके विचार योरप अमेरिका का उद्धार करेंगे। लेकिन सब 
से पहले आपको याद दिलात! हूँ कि यहीं पर असली काम है 
ओर उस फार्थ का पहला अंग है दिन दिन की बढ़ती हुई ग़रीबी 
ओर अज्ञान रूपी अन्धकार को दूर कर देशवांसियों को उन्नत 
बनाना । उनकी सत्नाई के लिये, उनकी सहायता के लिये अपने 
शाथ फैला दो और भगवांन की इस वाणी को याद रखो :--- 

“इहैव तैजितः सगो' येषा साम्ये स्थित ,मनः | 

निर्दोष हि सम॑ ब्रह्म तस्मात्‌ ब्रह्मणि ते स्थिता३ ॥? 

यीता ४०-१६ 
जिसका मन इस सास्यभाव मे स्थित है, उन्होंने इसी जीवन 

में संसार फे जीत लिया। मिस कारण से ब्रह्म निर्देष और 
सम भाव से पूर्स है, इसी कारण वे ब्रह्म में स्थित हें । 


भारतीय जीवन पर वेदात का प्रभाव 


हमारी जाति और धर्म को बतलाने के लिये एक शब्द का 
खूब प्रचार हो गया है। मेरा अभिप्राय हिन्दू शब्द से है। 
वेदान्त धर्म को समसस्‍््राने के लिये इस शब्द का 

कौन हिन्दू है. अथे अच्छी तरह समझ लेना याहिये। प्राचीन 
पारसी सिन्धु नद को हिन्दु कहां करते थ। 

संस्कृत भाषा में जहाँ पर '' होता है, प्राचीन पारसी भाषा में 
वह ह? हो जाता है। इस प्रकार सित्धु से हिन्हु हुआ। ओर 
आप सभी लोग जानते हैं कि श्रीक लोक ह फा उद्दारण नहीं कर 
सकते, इसलिये उन्होंने 'ह” को एक वारगी उड़ा दिया, इस तरदद 
हम लोगों का इण्डियन नाम पडा। कहने का अभिप्राय यह है 
कि प्राचीनकाल में इस शब्द का चाहे जे छुछ घार्थ है।, उसके 
कहने से सिन्धु नदी के पार रहने वाला का वेध हो। या जिसका 
बे!ध है, वर्तेमान काल से उसकी काई साथेकतां नहीं । क्योंकि 
इस समय सिन्धु नदी के पार रहने वाले सब लेग एक मत के 
मानने वाले नहीं रहे। यहाँ पर इस समय हिल्दू, मुसलमान, 
पारसी, ईसाई ओर अनेको बौद्ध और जैन भी बास करते हैं। 
हिन्दू शव्द्‌ के व्युत्पत्ति के अनुसार इन सब के हिन्दू कहना 
चाहिये, किन्तु धर्मे के हिसाब के इन सब के हिल्दू कहने से नहीं 
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चल सकता । ओर हम लोगों का धर्म अनेक मत-मतान्तरों, 
भिन्न-भिन्न भात्रों का समष्टि रूप है, ये सब्र एक साथ रहे हैं। 
किन्तु इनका एक साधारण नाम नहीं रहा है और न इनकी झमात 
ही है। इसी कारण से हम लोगों के धर्म का एक साधारण या 
सर्वेसम्मत नाम रखना बड़ा ही कठिन है। ज्ञान पडता है कि 
केवल इसी एक बात पर हमारे सभी संप्रदाय एक सन हैं कि हम 
प्ब लोग वेदों पर विश्वांस रखने वाले हैं। यह निश्चित रूप से जान 
पड़ता है कि जो महुष्य वेदों की प्रामाणिकरत्ता स्त्री कार नहीं करता, 
बह अपने के हिल्दू कहने का अधिकारी नहीं | 
आप सभी लोग जानते हैं कि वेद के दो भाग हैं, कर्मकरांड 
ओर ज्ञान काएड | कर्मकांड में मिन्न-मिन्न प्रकार के याग-यश्ञ 
ओर उनकी पद्धति दी हुईं है--उनमें अधिकांश 
हिन्दू और. आजकल प्रचलित नहीं हैं। ज्ञानकांड में वेदों 
वेदान्तिक के आध्यात्मिक उपदेश लिखे हुए हैं, वे उपनिषद्‌ 
अथवा वेदान्त फहलाते हैं। और द्वेतवादी, 
विशिष्टाह तवादी वा अद्वेतवादी सभी आचार ओर दाशेनिऋ इन्हे 
ही सब से बढ़कर प्रामाणिक मानते आये हैं। भारतीय सभी 
दर्शनों और सभी सम्प्रदायों के दिखलाना पड़ता है कि उनका 
दर्शन था सम्प्रदाय उपनिषदों की मित्ति के ऊपर अवलम्बित है। 
अगर काई दिखला नहीं सकता, तो वह दुशेन या संग्रदाय त्याज्य 
सममा जायगा । इसलिये वर्तेमान फाल में सम्पूर्ण भारतवर्ष के 
हिन्दुओं फे। यदि किसी नाभ से परिचय दिया जा सकता है, तोः 
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वह नाम वेदान्तिक वा वैदिक है। इन्द्दीं दोनों नामों में से किसी 
एक नाम से हिन्दू अपना परिचय दे सफ़ते हैं। ओर मैं भी वेदा- 
न्तिक धर्म ओर वेदान्त इन दोनों शब्दों के इसी अर्थ में व्यवहार 
करता हूँ । 
में कुछ और स्पष्ट करके इसे समम्माना चाहता हूँ। क्‍योंकि 
इस समय अक्सर वेदान्त दशेन के अद्वेन व्याख्या के ही वेदान्त 
शब्द्‌ के साथ एक अथे में प्रयुक्त करने की प्रथा 
वेदान्तिक और चल पडी है। दम सभी लोग जानते हैं कि उप- 
अद्देतवादी क्या निषद्‌ के मित्ति मानकर ज्ञिन जिन भिन्न-मिन्न 
समानार्थक हैं १ दशैनों की सृष्टि हुई है, उनमें अद् तवाद्‌ अन्यतम 
है। उपनिषदों पर अद्वेतवादियों की जितनी श्रद्धा- 
भक्ति है, विशिष्टाह्नतवादियों की भी बैसी ही श्रद्धा है और 
अद्वेतवादी लोग अपने दशैन के उपनिषदों के प्रमाण पर भितना 
अवलम्बित मानते हैं, उतने ही विशिष्टाड्वैतवादी भी मानते हैं । 
यह सब होते हुए भी साधारण लोगों के मत में 'वेदान्तिक' और 
अद्वेतवादी समानार्थक जान पड़ते हैं और सम्भवतः इसका कारण 
भी है। यद्यपि वेद हम लोगों का प्रधान मंथ है तोभी वेद के बाद 
के स्मृति और पुराण-जो वेदों के सत के विस्तृत रूप से 
व्याख्या करते और अनेक दृष्टान्तों द्वारा समर्थित करते हैं, हमारे 
पंथ हैं। परन्तु ये चेदों के समान प्रामाणिक नहीं हैं। ओर यह 
भी शास्त्र विधान है कि जहाँ पर श्रुति, स्मृति और पुराण में मत- 
भेद उपस्थित द्वो, यहाँ श्रुति का सत म्राह्म करना होगा ओर 
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स्मृति मत का परित्याग | इस ससय हम लोग देखते हैं कि अद्वैत- 
केसरी शंकरा चाय और उनके मत के मानने वाले आचार्यों की 
व्याख्याओं मे अधिकतर उपनिषद्‌ ही प्रमाण-स्वरूप उद्धृत हुए हैं। 
केवल जहाँ पर ऐसे विषयों की व्याख्या आवश्यक हुई है, जो 
श्रुति में किसी प्रकार पाये नहीं जा सकते, ऐसे ही स्थानों पर 
केवल स्मृति वाक्य उद्धुत हुए हैं। लेकिन और दूसरे मतवादियों 
ने श्रुतियों की अपेक्षा स्मृति ही पर अधिक निर्भर क्रिया है ओर 
जितना ही ज्यादा हम लोग द्ेतवाद सम्प्रदाय की पर्य्यालोचना 
करते हैं, उतने ही हम लोग देखते हैं कि उनके द्वारा उद्धृत स्मृति 
वाक्य श्रुति के मुक़ाबिले मे इतने ज्यादा हैं कि उतना वेदान्तिकों 
से आशा करना उचित नहीं। जान पड़ता है कि वे स्पृतियों ओर 
पुराणों के प्रमाण पर इतना अधिक निर्भर करते थे, इसीसे 
अद्दैतवादी ही सच्चे वेदान्तिक समझे जाने लगे | 
जो हो, हम पहले ही कह आये हैं कि वेदान्त शब्द से भौर- 
कल दि आन तीय सम्पूर्ण घमो' की समष्टि सममझानी होगी । 
आर यह जब वेद है, तब सर्वेसम्मत से यह 
शान राशि हैं। 
हि हम लोगों का सबसे प्राचीन अन्थ है। आधु- 
एप हे ः निऊ विद्वानों के चाहे जो कुछ मत हों, हिन्दू 
बम पी के लोग इस पर विश्वास करने के लिये तैयार 
जैन और वौद्ध्र्मों बेदों न 
.. नहीं हैं कि वेदों का कितना अंश एक वार 
की भी मूल मित्ति हैं। लिखा गया ओर कितना अंश दूसरे समय 
लिख गया । वे इस पर दृढ विश्वास करते हैं कि सभी वेद एक 


( १०० ) 


साथ उत्पन्न हुए ये अथवा (यदि मुमे इस तरह फी भाषा 
प्रयोग करने में केई आपत्ति न फरे ) वह कभी बनाये नहीं 
गये, वे चिर फाल से सृष्टिकर्ता के सन में वतेमान थे। 
वेदान्त शब्द से में उसी अनादि अनन्त ज्ञान कोप का ही 
लक्ष्य करता हूँ। भारत के द्वैतवाद विशिष्टाह्ेतवाद ओर 
अद्वैतवाद्‌ सभी उसके अल्तगत होंगे। संभवत: हम लोग बोद्ध 
धर्म-यद्दी क्‍यों जैन धर्म के भी अंश विशेष के प्रद कर सकते हैं, 
यदि वे घमम वाले कृपापूवेक हम में मिलने के तैयार दों। हम 
लोगों का हृदय तो काफी विशाल है, दम लोग तो उन्हे, भी प्रहण 
करने के। अनायास ही तैयार हैं क्योंकि अच्छी तरह खोज बीन 
करने पर 'आप देखेंगे कि बोद्ू घमें का सार भाग इन उपनिपदों 
से द्वी लिया गया है। यद्दी क्‍यों बौद्ध धमे की नीति-अदूभुत और 
सहान नीति तत्व--किसी न किसी उपनिषद्‌ सें अविकल रूप- 
ज्यों के त्यों--पायी जाती है। इसी प्रकार जैन धर्म की अच्छी 
अच्छी बातें उपनिषदें में पाई हैं, केवल उनके शब्दों में हेरफेर है। 
बाद में भारत में धार्मिक विचारों में जो जो परिवतेन हुए हैं, उनके 
बीज भी उपनिषदें में दिखलाई पड़ते हैं। समय समय पर बिना 
कारण दिखलाये उपनिषदें पर यह दोषारोपण किया जांता है 
कि उपनिषदं में भक्ति का 'आदश! नहीं है। जिन्दहोने उपनिषदं 
का अच्छी तरह से अध्ययन किया है वे ज्ञानते हैं कि यद्द अमि- 
थोग बिल्कुल ठीक नहीं। अत्येक उपनिषद्‌ के अलुसंधान करने 
पर भक्ति की काफ़ी सामग्री मिलती है। तोभी अन्‍्यान्य अनेक 
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विषयें ने आगे चलकर पुराणों और स्मृतियां में, विशेष रूप में 
परिणत्त हो, फल्न फूल से सुशोमित बृक्षाकार धारण किया है। 
उपसिषदें में वे वीज् रूप मे वर्तमान हैं। उपनिषदें में वे मानो 
चित्र फे स्केच के रूप से ( कंकाल के रूप में ) वतेमान हैं। किसी 
न किसी पुराण से उन चित्रों के परिस्फुटित किया गया है, 
कंकाल में मांस और रुघिर संयुक्त किया गया है। किन्तु ऐसा 
कोई सुन्दर भारतीय आदशे नहीं जिसका बीज सब भावों से 
परिपूर्ण उपनिषदों में न पायां जाय | उपनिषदों से अनसिज्ञ बहुत 
से लोगों ने इस बात के प्रसाणित करने की उपहासास्पद चेष्ठा की 
है कि भक्तिवाद विदेश से आया है। परन्तु आप लोग अच्छी 
सरहद जानते हैं. कि उनके प्रयज्ञ बिल्कुल व्यथे हुए हैं। भक्ति के 
लिये उपासना, श्रेम आदि जो कुछ आवश्यक साधन हैं, वे सभी 
. उपनिपदों को कोन कह्दे संहिता भाग तक में वर्तमान है। संहिता 
. आग से स्थान स्थान पर भय से उत्पन्न धम का चिन्ह पाया जाता 
है । संहिता भाग में स्थान स्थान पर देखा जाता है कि उपासक 
वरुण या अन्य किसी देवता के सामने भय से फाँप रहा है। स्थान 
स्थान पर दिखलाई पड़ता है वह अपने को पापी समझ कर अत्यन्त 
दुखी हो रहा है, किन्तु उपनिषदों में इन सब बातों के वर्णन करने 
का स्थान नहीं है| उपनिपदें से भय का धर्म नहीं, उपनिषदों का 
धर प्रेस का है, शान का है। 

ये उपनिषद्‌ ही हमारे शाज्ष हैं । इनकी तरह तरह से व्याख्या 
की गई है। ओर सें आप लोगों से पहले ही कह चुका हूँ. कि वाद 
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के पौराणिक शास्त्रों और वेदों में जद्०ाँ पर मतभेद हो; वहाँ पर 
पुराणों का सत अग्राह्म करके वेद का मत प्रहण करना द्वोगा। 
किन्तु कार्य रूप में हम लोग देखते हैं. कि हम लोग सैकडा पीछे 
नव्बे आदमी पौराणिक हैं, दूस आदमी वैदिक हैं या नहीं, इसमें 
सन्देद् है । यह भी देखने में आता है कि हम लोगों में परस्पर 
विरोधी आचार विद्यमान हैं। हम लोगे में ऐसे आचार ज्यवहांर 
। प्रचलित हैं. निनका हम लोगों के शाल्रों मे कोई प्रमाण नहीं पाया 
ज्ञाता है। उन शास्रों के। पढ़कर हम देख कर आश्वयेचकित 
होते हैं कि हमारे देश में ऐसे आचार प्रचलित हैं. जिनके प्रमाण 
चेद्‌, स्मृति, पुराण आदि में कहीं भी नदीं पाये जाते, वे केचल 
विशेष देशाचार मात्र हैं। तोभी प्रत्येक गाँव क 
शात्क्‍ और रहने वाला यद्दी समझता है कि अगर उसमे 
देशोचार गाँव का आचार उठ जायगा तो वह हिन्दू र 
रह जायगा। उसके मतानुसार वेदान्तिक धर 
ओर ये छोटे छोटे देशाचार एकद्म मिश्नित हैं। शासत्र पढ़क' 
भी वह यह नहीं समझता कि उसमें शास्त्र की सम्मति नहीं है, उस 
लिये यह समझना कठिन हो गया है कि इन आचारों के त्याग करः 
| से उनका छुछ नुकसान न होगा, बल्कि ऐसा करने से वह पदले से म॑ 
अच्छा मनुष्य हो जायगा | दूसरी एक ओर फठिनाई है, हमारे शाः 
अत्यन्त बड़े और असंख्य हैं। पतंजलि प्रणीत महाभाष्य नामः 
व्याकरण प्रंथ को पढने से शान होता है कि सामवेद्‌ की एः 
_ दजार शाखा थी। वे क्त्रा हो गईं, इसका छुछ पता नहीं चलता 
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प्रत्येक वेद के सम्बन्ध में यही बात है। ये सभी ग्रंथ अधिकांश में 
लोप हो गये हैं, थोड़े से दी अंश हमारे पास बचे हैं। एक एक 

ऋषि परिवार ने एक एक शाखा का भार म्रहण 
वेद की छुत किया था। इन सभी परिवारों में से अधिकाश 
शाखायें और या तो स्वाभाविक नियमालुप्तार ल्ञोप हो गये 
देशाचार अथवा विदेशियों के अत्याचार या दूसरे कारण 

उनका नाश हुआ है। और उत्तके साथ साथ 
उन्होंने-वेद शाखा विशेष की रक्त का ज्ञो भार अदृण किया था 
वह भी लोप हो गया । यह विषय हम लोगो को अच्छी तरह से 
स्मरण रखना आवश्यक है क्योंकि जो कोई निंध्य विषय प्रचार 
करना चाहे अथवा वेद का विरोधो किती विषय का समथैन करना 
चाहे, उसके लिये यह युक्ति बहुत सहायक्र होती है। जभी भारत 
में वेद ओर देशाचार को लेकर तक वितर्क होता है ओर जमां यह्‌ 
दिखाई पड़ता है कि वह देशाचार श्रुति विरुद्ध है तभी दूसरा पक्त 
यह जवाब देता है कि नहीं, यह वेद्‌-विरुद्ध नहीं है, यह वेद की 
उन शाखाओं में था जो इस समय सोप हो गई हैं। यह प्रथा भी 
बेद-सम्मत है। शास्त्रों की इन सभी टीका-टिप्पणियों के भीतर 
कोई साधारण सूत्र निकलना बहुत कठिन नहीं है। लेकिन 
हम यह सहज ही समझ सकते हैं. कि इन सभी विभागों और 
उपविभागों मे एक साधारण भित्ति अवश्य है। ये सभी छोटे 
छोटे घर किसी साधारण आदर्श के लिये बनाये गये हैं। 
हम लोग जिसे अपना धर्म कहते हैं, उसकी कोई मित्ति है । 
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अगर ऐसा न होता तो वह इतने दिन तक स्थिर नहीं 
रहता | 

हमारे भाष्यकारों के भाष्यों की आलोचना करते समय एफ 
ओर गड़बड़ी उपस्थित होती है। अद्दैतवादी भाष्यकार भिस समय 
अह्वेतवाद से सम्बन्ध रखने वाले वेद के अंशों की व्याख्या करते 
हैं, उस समय ये उसका सीधा-सादा अथे करते 
चेदों की हैं। लेकिन वे ही जब हैतवादी अंशों की व्याख्या । 

च्याख्या करने करते हैं उस सम्रय उनका शब्दा्थ फरके उनके 
में भाष्यारों- अर्लुत अथ करते हैं। भाष्यकारों में अपने सन फा 
में मतमेद . अथे करने के लिये झजा ( जल्मरद्धत ) शब्द्‌ का 
अथे बकरी किया है--कितना परिवर्तन है। ह्वेतवादी साष्यकारों 
ने ऐसा दी, इससे भी भद्दे ढंग पर, श्रुतियों की व्याख्या की हैँ 
जहाँ जहाँ पर उन्होने द्वेत पर भ्रुति पाई है, वहाँ वहाँ पर तो ठीक 
व्याख्या की है, किन्तु जहाँ पर श्रद्वैववाद की वातें आईहें, वहीं 
पर उन सब अंशों की मनसानी व्याख्या की है। यह संस्कृत 
भाषा इतनी जटिल है, वैदिक संस्कृत इतनी प्राचीन है और 
संस्क्व का शब्द्शास्त्र इतना जटिल है कि एक शब्द के अथ को 
लेकर थुग युगान्तर तक तके चल सकता है| कोई पंडित यदि 
चाद्दे तो वह किसी व्यक्ति के प्रत्लाप को भी युक्ति बल से ओर 
शास्त्र और व्याकरणा के नियम उद्धृत करके शुद्ध संस्कृत बना 
सकता है । उपनिषदों फे सममने में यही विप्न बाघाएँ हैं। ईश्वर 
की कृपा से मेंने एक ऐसे व्यक्ति का सहवास पाया था जो एक 


( श०४ ) 


“ओर तो बड़े भारी द्वेतवादी थे, दूसरी ओर घोर अद्वेतवांदी भी थे, 
जो एक ओर बड़े भारी भक्त थे, दूसरी ओर परम 
मेरे आचार शाती थे। इन्हीं मद्ात्मा के शिक्षा द्वारा पहले 
-ओ रामकृष्णदेव पहल उपरनिषद्‌ और दूसरे शास्त्रों को केवल आँख 
का मतन्समन्वय॒सूँद कर आभाष्यकारों का अनुसरण न कर 
स्वाधीनतवापूवेक अच्छी तरह समझता है। और 
इस विषय में मैंने जो कुछ थोड़ा वहुत अनुसंधान किया है, उससे 
'में इस सिद्धान्त पर पहुँचा हूँ कि ये शास्त्र वाक्य परसुपर विरोधी 
नहीं हैं। इसलिये हमारे शास्त्रों की विक्ृत व्याख्या करने की 
ई आवश्यक्रवा नहीं । श्रुतियों के वाक्य बहुन सुन्दर हैं, वे 
परस्पर विरोधी नहीं हैं, उनमे अपूर्व सामझ्लल्य है, एक तत्व 
भानो दूसरे का सोपान-स्वरूप है। मैंने इन उपनिषदों में एक 
विषय अच्छी वरद से देखा है, पहले ह तभाव की बातें, उपासना 
आदि आरंभ हुई है, अन्त मे अपूचे अद्ेत भाव के उच्छूवास से 
वह समाप्त हुआ है। 
इसलिये इस समय इसी व्यक्ति के जीवन के प्रकाश से में 
देख रहा हूँ कि द्वेववादी और अं तवादी इन 
छत और दोनों को आपस में विवाद करने का कोई कारण 
नहीं | दोनों का जातीय जीवन में विशेष स्थान 
है। द्वैतवादी रहेंगे ही, अं तवादियों की तरह 
ह्नतवादियों का भी ज्ञातीय जोवन में विशेष 
स्थान है। एक के बिना दूसरां रह नहीं सकता; एक दूसरे का 


अद्वौतवाद का 
“समन्वय 
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परिणति स्वरूप है, एक मानो घर है, दूसरा उसका छप्पर £) 
एक यदि मूल है तो दूसरा फल ६ 
उदनिपदों के शब्दार्थ को बदतने फी चेष्टा करना भुमि चडुत 
हस्यास्पद्‌ जान पढ़ता है, क्योकि में देखता हैँ. कि उनफी भाषा 
अपूने है। अगर उन्हे श्रेष्ठ दर्शन के रूप गे गौरव न दें, मुक्ति 
दायक, मानव जाति का पल्याण साधन करने 
उपनिपदो की. का महत्व उन्हें न दें, तो भी उपनिपदों के 
अपूर्व भाषा. साहित्य में जो अट्युध भाव चित्रिस किये गये श 
वे संसार में और कहीं पर भी नहीं पाये ज्ञा 
सकते । यहीं पर मनुष्य फे मन की प्रतत विशेषना, 'अन्न््रप्टा 
हिन्दू मत का विशेष परिचय पाया जा सकता हैं। 
अन्यान्य सभी जातियों के भीतर इस उच्च भाषा के चित्र को 
अंकित फरने की चेष्टा देखी माती है, किन्तु प्राय” सर्वेत्र देखा 
जाता है फि उन्होंने वाह्मय प्रकृति के उच्च भाव फो अद्वण करने की 
चेष्ठा की है। उदाहरण-स्वरूप मिल्टन, दास्ते, 
पाश्वात्य काध्य होसर वा अन्य किसी पाश्चाल कवि फे काज्य 
शक्रौर वेदसहिता की अलोचना करके देखिये, उनके फाब्य में स्थान 
में उच्च भावों स्थान पर उच्च भाव अकट करने वाले पयो को 
का वर्णन छटा दिखल्ाई पड़ेगी, किन्तु चहाँ पर सर्वत्र ही 
इन्द्रिय-माह्य बहिभेकृति के वर्णन की चेप्टा 
दिखलाई पड़ती है। हमारे चेदों फे संहिता भाग में भी यह चेप्टा 
दिखलाई पड़ती है। सृष्टि आदि बर्थेनात्मक कितने अपूर्त मंत्रों में 
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वाह्य प्रकृति के उच्च भाव, देश काल की अरन॑तता, जितनी उच्च साथा 
में वर्गन फरना सम्भव है, वर्णन किया गया है। किन्तु उन्‍होंने 
मानो शीघ्र ही देखा कि इस उपाय से अनन्त स्वरूप को महण 
नहीं किया जा सकठा। उन्होंने समझा कि अपने मन के जो जो 
भाव वे अपनी भाषा से प्रकट करने की चेष्टा करते हैं, अनस्द 
देश, अनन्त विघ्तार, अनन्त वाह्य प्रकृति भी उन्हे प्रकट करने 
में असमथे है | तब उन्होंने जगत को समस्या को इल करने के 
लिये दूसरा सार्ग महण किया | 
उपनिषदों की भाषा ने नया रूप धारण किया,--उपनिषदों 
की भाषा एक तरह से नास्तिक भाव द्योतक, स्थान स्थान पर 
अस्फुट है, सानो वे तुम्हे अतिन्द्रिय राज्य में ले जाने की चेष्टा 
करती हैं, किन्तु आधे रास्ते में जाकर ही रुक गई, केवल तुम्हे 
एक अग्राह्म अतेन्द्रिय वस्तु को दिखला दिया, तो भी उस चस्तु 
के अस्वित्व के सम्बन्ध में तुम्दे कोई सन्‍्देह नहीं रहा | संसार मे 
ऐसी कविता कहाँ है, जिसके साथ इस श्लोक को तुलना की 
जा सके ९ 
न तन चूर्या भाति न चन्द्रतारकम्‌ 
नेमा विद्य तो मान्ति कुतोहयमम्ि 
--कोपनिषद २-५-१५ 
वहाँ सूथे की किरणों नहीं पहुँचतीं, चन्द्रमा और तारकाएँ 
भी नहीं हैं, वहाँ पर विभली भी नहीं चमकती, साधारण अप्नि का 


कहना ही क्‍या 
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संसार में और कहाँ पर सम्पूर्ण जगत के सम्पूर्ण दाशेनिक 
आव का पूर्ण चित्र पायेंगे ! हिन्दू जाति को समग्र चिन्ता धारा 
का, मनुष्य ज्ञाति की मुक्ति कामना की सारी कल्पना का सारांश 
जैसी विचित्र भाषा में चित्रित हुआ है, जैसे अद्भुत रूप का वर्यान 
किया गया है, वैसा और कहाँ पर पाणोगे 

द्वा सुर्णा सथुजा सखाया समान दक्ष परिपस्थ जाते। 

तयोरन्‍यः पिपले स्वाहन्यतनश्नन्नन्यो अमिचाकशीति ॥ १ ॥ 

समाने जृत्ते पुर॒ुषो निममोहनीशया शोचति मुहामानः। 

जुष्ट यदा परश्यत्यन्यमीशमस्य महिमानमित्रि वीतशोऊः ॥२॥ 

यदा पश्यः पश्यते रुक्‍्स वर्ण कर्तारमीश पुरुष अह्म योनिम | 

पंदा विद्वाच्‌ पुरुय पापेः विधूय निरजनः परम साम्य मुपैति ॥१॥ 

--सुण्डकोपनिपद-३-१ 

एक बृत्त पर सुन्दर पाँख वाली दो सुल्द्र चिड़ियाँ बैठी हैं, 
उन दोनों में परस्पर भैत्री भाव है! उनमें से एक उस बच्च का फल 
खाती है, दूसरा फल न खाकर चुपचाप शाल्त भाव से चैठी है। 
नीचे फो शाखा पर वैठी चिड़िया कभी मोठा, कभी कड़वा 
फल खाती है, एवं इसी कारण कभी सुखी होदो है, कभी 
डुखी, लेकिन ऊपर की शाखा वाली चिड़िया स्थिर गम्भीर भाव 
से चैठी है, वह अच्छा बुरा कोई फल नहीं खाती--वह सुस हुःख 
दोनों से उदासीन है, अपने में ही सस्त है।ये पक्षी जीवात्मा 
ओर परमात्मा हैं। मनुष्य इस जीवन में स्वादिष्ट और कडवे 
फल खाता है, वह अर्थ को दोज सें व्यस्त है--बह इन्द्रियों के 


( १०६ ) 


पीछे दौड़ रहा है; संसार के ्षणिक सुख के लिये पागल फी 
तरद दौड रहा है। और एक स्थान पर उपनिषद्‌ 

उपनिषदों का आरंभ सरथी और उसके चंचल दुष्ट घोड़े के साथ 
दतवाद से होता हे मनुष्य के इस इन्द्रिय सुलान्वेयश की तुलना 
और अन्त अद्देत- की है। मलुष्य इसी प्रकार जीवन में व्यथ 
वाद पर होता है। खुख के अल्वेषण में घूमता फिरता है। जीवन 
उदाहरण जीवात्मा के आरंभ काल मे मनुष्य कितने सुनहले स्वप्न 
४ और परमात्मा रूपी देखता है, किन्तु शीघ्र हो वह सममत जाता है 
पत्ती दय कि वे केवल स्वप्न थे, बृद्धावस्था को पहुँचने पर 
वह अपने पहले के कर्मो की आवृत्ति करता है, 

लेकिन किस तरह वह घोर संसार जाल से मुक्त हो सकता है, 
इसका कोई उपाय नहीं खोजता । मनुष्य की नियति है। किन्तु 
सभी मनुष्यों के जीवन से समय समय पर ऐसे क्षण उपस्थित 

_ द्वोते हैं, ऐसे शोक आनंद का समय उपस्थित होता है, मानो" 
सूर्य के ढांकने वाली बादल एक क्षण के लिये हट जाती है। उस 
समय हम लोग अपनी ससीम भाव के दोते हुए भी क्षण फाल 
के लिये उस सर्वातोत सत्ता का चकित द्वोकर दर्शन करते हैं; 
दूरी पर--पब्चेन्द्रियों से बद्ध जीवन के बहुत पीछे, दूरी पर. 
संखार के सुख दुःख से दूरी पर, इदलोक ओर परलोक में जिस 

. झुख के भोगने की हम लोग कल्पना करते हैं, उससे बहुत दूरी 
पर उसका दर्शन करते हैं । उस समय मनुष्य क्षण भर के लिये 

, दिव्यद्ृष्टि प्राप्त कर स्थिर हो जाता है, उस समय वह वृक्ष के 
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ऊपर चैठे हुए पक्ती को शान्‍्त और महिमापूर्ण देखता है, वह 
देखता है कि वह स्वादिष्ट अथवा कठ्ठु कोई भी फल नहीं खाता 
है--बह अपने ही में मस्त रहता है, आत्म तृप्त होता है। जैसा 
कि गीता में कहा गया हैः-- 
यस्तवात्मरतिरेव. स्यादात्मतृप्तश्वमानव:, 
आल़न्येव च सन्तुष्टस्तस्य कार्य न विद्यते । 
--गीवा २-१७ 
जो आत्मरति, आत्मतृप्त और आत्मा में ही सन्तुष्ट है, 
उसे ओर कोन सा काये शेष रहता है ? वह व्यथै में कार्य फरके 
। क्‍यों समय नष्ट करेगा ९ 
एक बार चकित भाव से ब्रह्म दु्शन फरने पर फिर वह भूल 
जाता है, फिर संसार रूपी वृत्त स्वादिष्ट और कडवे फल खाने 
लगता है और उस समय उसे कुछ भी याद नहीं रहते है । फिर 
एफ बार सदसा वह ब्रह्म का दर्शन पाजाता है और जितनी ही 
उसे चोट लगती है, उतने ही वह नीचे शाखा वाली पक्षी के 
ऊपर वाली पक्षी के पास पहुँचती जाती है। अगर वह सौभाग्य 
क्रम से संसार के तीघ्र आघात फो पाता है, उस समय वह अपने 


साथी, अपने मिन्न दूसरे पक्ती के समीप पहुँचत 
। ! जाता है। 
आर जितना ही वह पास पहःँ ह 


है हुँचता जाता है, उतता ही बह देखता 
कि उस ऊपर वचैठी पक 
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ऋमश: वह जितना ही पाप्त द्वोता जाता है, उतने ही वह देखता है 
कि वह मानो क्रमस्तः मिला ज्ञा रहा है अन्त में उसका विल्कुल 
अस्तित्व ही नहीं रहत/। उस समय वह समझ जाता है कि 
उसझ्ा प्रथक्‌ अस्तित्व कभी नहीं था, उन्हीं ह्िलनी हुई पत्तियों 
के भोतर शास्त्र ओर गम्भीर भाव से बैठे दूसरे पक्षी का प्रति- 
विस्व मात्र था । उस समय वद ज्ञान पाता है, वह स्वयं ही ऊपर 
वाला पत्ती था, वह सदा शान्त भाव से बैठा थो उसी की वह 
€ महिमा है। उस समय फिर भय नहीं रद्द ज्ञाता, उस समय वह 
विल्कुल तृप्त होऋर धीर और शास्त भाव से रहता है। इस रूपक 
हारा उपनिपद हत भाव से आरंभ करके चूडान्च अद्वेवभाव की 
ओर ले जांवा है । | 
उपनिषद्‌ के इस अपूर्वा कवित्व, महत्व के चित्र, अत्यन्त 
डँचे भावों को दिखलाने के लिये सैकडों उदाहरण दिखलाये जा 
सकते हैं, परन्तु इस छोटी वक्तुता में उसके लिये स्थान नहीं हैं । 
तो भी एक और वात कहूँगा; उपनिपदों की भाषा, भाव सभी के 
भीतर कोई कुटिल भाव नहीं है, उनकी प्रत्येक बात तलवार की 
धार, दथोड़े के घाव की तरद्द हृदय पर साफ चार करती है। उनके 
अथ्थ सममने में किसो तरह की भूल नहीं हो सकती। उस 
संगीत के प्रत्येक सुर में एक जोर है, प्रत्येक्त को हृदय पर 
. मुद्रित कया जा सकता है। उनमें एक भी जटिल वाक्य, 
असम्बद्ध वात नहीं है. भिनके लिये मत्थापच्ची करना पड़े। उनमें 
अवनति का चिन्ह मात्र नहीं है, ज्यादा रूपक वर्णन की चेष्टा 
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नहीं है। आगे चलकर विशेषण देकर क्रमागत भाव को और 
जटिल किया गया, असली वात बिल्कुल छिप गई, उस 
समय शासत्र रूपी गोरख धन्घे के बाहर जाने का उपाय न रहा, 
उपनिषदों में इस तरह की किसी चेष्टा का पता नहीं चलता । 
ध्यगर यह मलुष्यों के बनाये होते तो एक ऐसे जाति का साहित्य 
होते जो कभी अपने जातीय तेमवीये का एक बूँद भी नष्ट नहीं 
करते । इसका ,प्रत्येक्त पृष्ठ हम लोगों को तेज्न वीये को बान 
बतलाता है। 
इस बात को अच्छी तरह से याद रखना होगा--जिल्द्गी भर 
मैंने इसी की शिक्षा पाई है। उपनिषद हम लोगों से कद्दते हैं. कि 
हे मनुष्यो, तेजस्वी बनो, दु्वेल्ता त्याग दो। मनुष्य कातर भाव 
से पूछता है कि मलुष्य में दुनेल्ता है या नहीं ? उपनिषद कहते दें 
कि दुवेलता है, लेकिन इससे भी अधिक दुरवेलता के द्वार। यह 
कैसे दूर दो सकती है ? भला मैले से मैला साफ़ हो सकता है ? 
पाप के द्वारा कहीं पाप दूर हो सकता है ९ उपनिषद्‌ कहते हैं कि “ 
हे मन॒ष्ये, तेजस्वी बनो, उठ कर खडे हो, बीय- 
डपनिषदोंका उप- वान बनो । संसार के साहित्य भर में केवल इसी 
देश है कि निर्मय सें अभी: भयशून्य यह शब्द बार बार व्यवहृत 
बनो, तेजस्वी बनो हुआ है झौर किसी शत्र में मनुष्य या ईखर के 
लिये “अभी: “भयशून्य” यह विशेषण व्यवहृत 
नहीं हुआ है। यह शब्द कद्दते ही हमारे सानसिक नेत्रों के सामने 
प्राचीन का के यून्ान वासी सिकन्द्र का चित्न खडा द्वोता' 
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है। जब वह द्ग्विजयी सम्राट सिन्‍्धु नदी के तट पर खड़ा था और 
जंगल के रहने चाले शिन्नाखंड पर बैठे विल्कुल नंग धड़ंग साधु से 
बात कर रहा था । सम्राट उस साधु के अपूर्व ज्ञान से विस्मित द्ोकर 
उन्हे खूब रुपये पैसे का लालच देऋर प्रीस देश में चलने के लिये 
कह रहा था | सनन्‍्यासी ने धन आदि के प्रलोभन को बात सुनकर 
हँसते हुए यूनान जाने से इन्कार किया। तब सम्राद ने अपना 
राजतेन्न दिखज्ञाते हुए कद्दा, “अगर आप न चलेंगे तो में आपको 
सार डाले गा” | तब साधु ने ठठाकर कहा, “तुमने जैसी भ्कूठी बात 
अभी कही है, वैसी बात फिर कभी न कहना । सुकको कौन 
सार सकता है? इस जड जगत के सम्नाट ! तुम मुझे: मार 
सऊते हो ? यह कभी नहीं हो पकता ! में चैतन्य-स्वरूप, अज 
और अक्षय हूँ । मैं न तो कमी जन्म लेता हूँ »पैर न कभी सरता 
हूँ। मैं अनन्त हूँ, सवेब्यापी और स्व श्ञ हूँ ! तुम बालक हो, तुम 
मुझे मार सकते द्वो ? ” यही असली तेज है, यद्दी असली बीर्य है । 
हे भाइयो, छे देशवासियो, में जितना ही उपनिषदों को 
पढ़ता हूँ, उतना द्वी में आप लोगों के लिये आँसू बह्दाता हूँ. क्‍योंकि 
लपनिषद्‌ मे कद्दी हुई तेजस्त्रिता को ही हम लोगों को अपने 
ज्ञीवन में परिणत करने की आवश्यकता हो गई है| शक्ति, शक्ति 
यही हम लोगों के लिये आवश्यक है | हम लोगों के लिये बल की 
विशेष आवश्यकता है। कौन दम लोगों को बल देगा ९ हम लोगों 
को दुर्वल बनाने को हज़ारों बातें हैं, हम लोगों ने काफी कद्दा- 
' नि्याँ सुनी हैं। हम लोगों के प्रत्येक पुराण में इतनी कहानियाँ: 


पद 


है 
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हैं कि जिनसे, ससार के जितने भर पुस्तकालय हैं, उनका तीन 
चौथाई भाग पूर्णा हो सकता है। ये सभी हमी लोगों के हैं । जो 
छुछ हम लोगों को जाति को दुर्चल्ल कर सकती है, वह पिछले दृज़ार 
वर्षो के भीतर ही हुई है। जान पडता है कि पिछले हजार वर्षो 
से हमारे ज्ञाताय जीवन का एकमात्र यहो लक्ष्य था कि किस 
तरह हम लोग और दुर्बल्न बनें। अन्त में हम लोग चास्तव से 
कीड़े के समान हो गये हैं इस समय जिसकी इच्छा द्वोवी है, वही 
हम लोगों को मसल डालता है। दे साइयो ! आप लोगों के साथ 
मेरा-खून का सम्बन्ध है, जीवन-सरणया का सम्बन्ध है। मैं आप 
लोगों से पहले कहे कारणों के लिये कह्दता हूँ कि हम लोगों के 
लिये शक्ति की आवश्यकता है। और उपनिपद्‌ शक्ति के छृद्दत्‌ 
आकर हैं| उपनिषद्‌ जो शक्ति संचार कर सकते हैं. उससे वे सारे 
संसार को तेजस्वी कर सकते हैं। उनके द्वारा सम्पूर्ण जगत्‌ को 
पुन्रजीवन दिया जा सकता है, उसे शक्तिशाली और वीयेशाली 
चनाया जा सकता है।वे सभी जातियों, सभी मतों और 
सम्प्रदाय के दुखी पददृलित लोगो को उच्च स्वर से पुकार फर 
कह रहे हैं तुम अपने पैरों खड़े होकर युक्त द्योओ । मुक्ति वा 
स्वाधीनता, ( चाहे शारीरिक स्वाधीनता हो चाहे मानसिक, 
चाहे आध्यात्मिक हो, ) उपनिषदों का मूल संत्र है। जगत 
में यही एकमात्र ,शात्र उद्धार का उपाय बतलाता है, मुक्ति 


का भार्ग बनलाता है। असली बघन से मुक्त होओ, दुर्बलता 
से मुक्त दोओ। 
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ओर उपनिषद आपको यह भी बतनाते हैं कि यह मुक्ति 
आप में पहले हो से विद्यमान है। यही सत उपनिषदों की एक 
विशेषता है। चाहे आप द्वेतवादी भले ही हों, किन्तु आपको यह 
स्वीकार ही करना पड़ेगा कि आत्मा स्वभावतः पूर्ण स्वरूप है । 
केवल छुछ कार्यो के द्वारा यह संकुचित हो गया है। आधुनिक 
विकासवादी ( #ए0ए४०7०४४ ) जिसको क्रम विकास कहते 
हैं, वैसा ही रामानुन का संकोच ओर विकास का मत भी है। 
आत्सा अपनी स्वाभाविक पूर्णुता से भ्रष्ट होकर 

ब्रात्मा की स्वरूपा- मानो संकुचित दो जाता है, उसकी शक्ति 
पस्था, इस विषय अव्यक्त भाव धारण करती है। सत्कम और 
मै द्ौतऔरअद्वेत सतूचिल्तन द्वारा वह फिर विकास को प्राप्त 
का एकमत होता है उसी दशा में उसकी स्वाभाविक पूरा 
ह प्रकट होती है । अद्वेतवादियों के साथ छेतवादियों 
का यहीं मतभेद उपस्थित होता है कि अद्वेतवादी श्रकृृति का परि- 
शाम स्वीकार करते हैं। आत्मा का नहीं । मानो एक पर्दा है, उसमें 
एक छोटा सा छेद है। में इस पढें की आड़ में रहकर सारी जनता 
हो देखता हूँ । में पहले केवल थोड़े से मुँह भर देख पार्ऊँगा । 
प्रान लो वह छोटा सा छेंद बढ़ने लगा, छेद जितना द्वी बढ़ता 
तायगा, उतने ज्यादा लोगों को देखने मे समथे छ्वाता जाऊँगा। 
प्रन्त में वह छेद बढ़ते बढ़ते पर्दा ओर छेद एक है। जायगा | 
उस समय तुमसे ओर हम में कोई अन्तर न रह ज्ञायगा। इस 
प्थाच पर तुमसे और हसमें के।ई परिवतेन नहीं हुआ है । जो कुछ 
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परिवतेत हुआ, है वह परदे मे हुआ है | तुम शुरू से लेकर अन्त 
तक एक रूप थे, केवल परदे में ही परिवर्तन 
दतववाद और हुआ था। परिणाम के सम्बन्ध में झद्दत- 
अद्वेतवाद में मेद, वादियों करा मत है प्रकृति का परिणाम ओऔर 
अद्वैतवादी प्रकृति आसभ्यन्तरिक आत्मा फी स्वरूपभिव्यक्ति। 
का परिणाम मानते आत्मा किसी प्रकार संक्रोच को प्राप्त नहीं 
हैँ आत्मा का नहीं। होता । वह अपरिगामी और अनन्त है। 
बह साया के पढें में मानो ढका हुआ था । यह 
माया का पर्दा जितना ही क्षीण होता ज्ञाता है उतना ही आत्मा 
की जन्मगत स्वाभाविक मद्दिमा का आबिर्भाव होता जाता है ओर 
क्रमशः बह और अधिक प्रकट होने लगता है । 
«इसी महान तत्व को भारत से सीखने के लिये संसार प्रतीक्षा 
कर रहा है। वे चाहे जो कुछ कहे, वे अपने गौरव को प्रकट करने 
की चाहे जितनी चेष्टा करें, ऋमश:ः ज्यों ज्यों दिन बीतते जॉयगे 
वे सममते जॉयगे कि इस तत्व को स्वीकार किये बिना कोई 
समाज टिक नहीं सकता । आप लोग क्‍या देख नहीं रहे हें 
कि सभी बातों में कितना बड़ा परिवतन हो रहा है ? आप लोग 
क्या देख नहीं रहे हैं कि पहले सभी स्वभावतः मंद है, इस फारय| 
उन्हें प्रदरण करने की प्रथा थी, लेकिन इस समय वह स्वभावतः 
अच्छी भ्रमाणित हो रहो है ९ कया शिक्षा प्रणाली से, क्य 
अपराधियो को दण्ड देने मे, क्या पागलों की चिकित्सा करने में 
यद्दी क्यों, साधारण रोगों की चिकित्सा में भी प्राचीन निर्य 
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था कि सभी स्वभावतः सन्द है, इससे उन्हे ले लो । आधुनिक 
नियम क्या है ? आजकल का विधान बतलाता है कि शरीर 
स्वभावतः स्वस्थ है, वह अपनो प्रकृति से ही रोग फो शान्त कर 
सकता है। ओपधि शरीर के अन्दर सार पदार्थ के संचय में 
सहायता कर सकती है | अपराधियों के सम्बन्ध से नवीन विधान 
कया कहता है ? नवीन विधान स्वीकार करता है कि कोई 
अपराधी व्यक्ति चाहे जितना दी होन हो, लेकिन उसमें नो ईश्व- 
'रत्व है, वह कभी परिवर्तित नहीं हो सकता, इसलिये अपरा- 
धियों के प्रति वैसा व्यवहार करना कतेव्य है। आजकल पहले 
के सब भाव बदलते जा रहे हैं। इस समय कई स्थानों पर 
फारागार को संशोधनागार कहद्दा जाता है । सभी बातों में ऐसा 
दी हो रहा है | जझ्ञातरूप में अथवा अज्ञात रूप में हो, सभी के 
भीतर ईश्वरत्व वर्तमान है , यह भारतीय भाव और ओर देशों 
में भी और कई रूप में व्यक्त दो रहा है। और तुम्दारे शास्त्र में 
ही केवल इसकी व्याख्या की गई है, उन्हें इस व्याख्या को 
स्वीकार करना ही पड़ेगा। मनुष्य के प्रति मनुष्य के व्यवहार 
में बढ़ा परिव्तेन हो जायगा ओर मनुष्यो का केवल दोष 
दिखलाने के सारे भाव दूर हो जाँयगे । इसी शतवदी में ही 
यह भाव लुप्त दो जायगा | इस समय लोग आपको गाली दे 
सकते हैं। 'संसार में पाप नहीं है? में इस अत्यन्त नीच 
भाव का प्रचार कर रहा हैँ, यह दोषागेपण करके 
संसार के इस सिरे से लेकर उस सिरे तक के लोगों ने 
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मुझे घुरा भला कहा है। गालियाँ दी हैं। लेकिन आगे चलकर 
जी लोग मुझे गालियाँ दे रहे हैं, उन्हीं के वंशवर यह समभ 
कर कि मैं धर्म का प्रचार कर रहा हूँ. अधर्म का नहीं, मुमे 
अआंशीर्वाद देंगे। में अज्ञान रूपी अन्धकार का विस्तार न कर 
छान रूपी प्रकाश फैलाने की चेष्टा करता हूँ यह समझ कर में 
गोरव अनुभव करता हूँ । 
संसार हमारे उपनिपदों से एक ओर तत्व सीखने फी 
प्रतीक्षा कर रहा है--बह तत्व है जगत की अखण्डता | अद्यन्त * 
प्राचीन काल में एक वस्तु से दूसरी वस्तु में जो प्रथकत्व सममका 
जाता था, इस समय वह जल्दी जल्दी दूर हो रहा है। विजली 
ओर भाफ का बल संसार के भिन्न भिन्न भाग को एक दूसरे 
से परिचित करा देता है। उसके फल-स्वरूप हम हिन्दू लोग 
अपने देश को छोड कर ओर सब देशों को केवल भूत-प्रेत 
और राज्षार्सों से पूर्ण नहीं समझते और ईसाई भी नहीं कहते हैं . 
कि भारत से फेवल नर-मांस खाने वाले ओर असभ्य लोग निवास 
करते हैं। अपने देश से बाहर द्ोकर हम 
उंपनिषदों से सतार देखते हैं कि हमारे ही भाई सहायता के लिये 
और एक तत्व अपने बाह्दों को फैलाते हैं और मुँह से उत्साहित 
सीखेगा-वह तत्व है करते हैं। बल्कि समय समय पर और देशों 
जगत की अखडता से हमारे देश से अधिक इम तरह के लोग 
दिखलाई पड़ते हैं। वे भी जब यहाँ पर आते 
हैं, वे भी यहाँ पर अपने द्वी तरह भ्रातृ भाव, उत्साह वाक्य ओर ह 
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सहानुभूत्ति पाते हैं | हमारे उपनिषदों ने ठीक ही कह्दा है कि अज्ञान 
ही सब दुखों का कारण है। सामाजिक या आध्यात्मिक, हमारे 
जीवन के चाहे जिस किसी भी विषय को लीजिये उसी पर 
वह पूर्णरूप से सच्चा प्रमाणित होता है | अज्ञान से ही हम लोग 
एक दूसरे को घृणा की दृष्टि से देखते हैं, एक दूसरे को 
न जानने के ही कारण एक दूसरे से प्रेम नहीं करते हैं। 
जब हम एक दूसरे से अच्छी तरह परिचित हो जाते हैं, उसी 
" समय हम लोगों में प्रेम हो जाता है । प्रेम क्‍यों न उत्पन्न होगा 
जब कि हम लोग सभी एक आत्म रूप हैं । इसलिये हम देखते 
हैं कि प्रयत्न न करने पर भी हस सब लोगों मे एकत्व भाव 
स्थभावव: ही आ रहा है। यही क्‍यों, राजनीति ओर समाज- 
नीति के क्षेत्र में भी जो समस्या बीस वर्ष पहले फेबल जातीय 
थी, इस समय जातीय समस्या भित्ति पर उनकी मीसांसा नहीं की 
जाती । वे समस्‍यायें क्रमशः विशाल रूप धारण करती जाती हैं । 
अल्तर्त्नातीय रूपी विस्तृत भूमि पर ही उत्त सब को मीसांसा 
हो सकती है । अन्‍्तर्जातीय स'घ, अन्‍्तर्जातीय परिषद, 
अल्तर्जातीय विधान, यही आजकल के सूलमंत्र हैं | सभी के 
सीतर एकत्व भांव किस तरह बढ़ रहा है, यही उसका 
प्रसाण है! विज्ञान में भी जड़तत्नों के सम्बन्ध में इसो तरह 
का सार्वेभामिकर भाव इस ससय आविष्कृत हो रहे हैं। इस 

समय आप सम्पूर्ण जंड़ वस्तु को, समस्त जगत्‌ को एक अखंड 

स्वरूप से एक बढ़े जड़ समुद्र फे रूप में वर्णन करते हैं, तुम में, 


| 
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सूर-चन्द्र यही क्‍यों ओर जो कुछ है, सभी इस महान्‌ समुद्र 
में विभिन्न छोटे छोटे आवते के नाम मात्र हैं, और कुछ नहीं 
हैं। मानसिक नेत्नों से देखने में वे एक अनन्त चिन्ता-समुद्र 
के रूप में जान पढ़ते हैं।तुम और में उस चिन्ता-समुद्र में 
छोटे छोटे आवते के समान हैं और शआत्म दृष्टि से देखने 
पर सारा जगत एक अचल, परियामद्दीन सत्ता अर्थात्‌ आत्मा 
जान पडता है। नीति फे लिये भी जगत्‌ आग्रह प्रकट कर 
रहा है, वद भो हमारे ग्रन्थों में है। नीति तत्व की भित्ति के 
सम्बन्धसें भी जानने के लिये संसार व्याकुल्न हो रहा है, इसे 
भी वे लोग हमारे ही शास्त्रों में पावेंगे । 

भारत में हमें क्या करना चाहिये १ यदि विदेशियों को इन 
सब बातों की आवश्यकता है तो हम लोगों को घीस शुना आवश्य- 
फता है | क्योकि हमारे उपनिषद्‌ चाहे जितने बढ़े दा, दूसरी 
जातियों की तुलना में हमारे पूवेंश ऋषि चाह्दे जिनने बड़े हैं।, 
में आप लोगों से स्पष्ट भाषा में कहता हूँ कि हम लोग दुर्बल 
हैं, अत्यन्त दुबेल हैं | पहले हम लोगों से शारीरिक दौवैल्य है, 
यह शारीरिक इुब॑त्ता ही हमारे एक तृतीयांश दुख का कारण 
है। हम लोग आलसी हैं । दम लोग कार्य फर नहीं सकते | 
हम लोग एक साथ मित्र नहीं पाते, हम लोग एक दूसरे को 
“यार नहीं करते । हम लोग अत्यन्त स्वार्थी हैं। जहाँ दस लोग 
तीन आदमी इकट्ठ होते हैं, तहाँ एक दूसरे के पति घृणा रखने 
लगते हैं, एक दूसरे को देखकर जलसे लगते हैं। इस समय हम 
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ज्ञोगों की ऐसी ही दशा है, हस लोग इस समय बिल्कुल अस्त- 
व्यस्त दशा में हैं; अत्यन्त स्वार्थी दो गये हैं। कई शताबिदियों से 
दम लोग इसी विवाद मे पड़े हैं कि तिलक इस तरह से करना 
चाहिये कि इस तरद्द से | अमुक्त व्यक्ति को देख लेने पर भोभन 
नष्ट हो जायगा, ऐसी बड़ी समस्या पर बढ़े बढ़े मंथ लिखते हैं ! 
जिस जाति के मस्तिष्क की सारी शक्ति इस तरह की सुन्दर 
गवेपणा में लगी है, बह जाति इससे ज्यादा उन्नति करेगी, इसकी 
आशा ही कैसे की ज्ञा सकती है ! और हम लोगों को शर्म भी 
नहीं आती ! हाँ, कभी कभी शर्म आती ठो है ! किन्तु हम लोग 
जो सोचते हैं, चह कर नहीं पाते | हम लोग सोचते तो बहुत हैं, 
किन्तु काये रूप में परिणत नहीं करते । इस तरह तोते की 
चरह चिन्तन करने का हम लोगों को अभ्यास हो गया है। 
आचरण में हम लोग पीछे पैर रखते हैं। इसका कारण क्‍या 
है १ शारीरिक दुर्बलता ही इसका कारण है! दुर्बल मस्तिष्क कुछ 
कर नहीं सकता | हम लोगों को इसे बदल कर मजबूत बनाना 
पड़ेगा, हमारे युवकें को पहले बलवान होना पड़ेगा, पीछे से 
धर्म भी चला आयेगा। ऐ हमारे युवको ! ठुप्त लोग बलवान बनो, 
सुम लोगों के श्रति यही मेरा उपदेश है। गीता पढने की अपेक्षा 

फुटबाल खेलने से तुम स्वर्ग के ज्यादा निकट 
गीता और फुटबाल पहुँचागे | मुझे अत्यन्त साइस के साथ ये बातें 

कहनी पड़ती है, किन्तु बिना कष्टे काम सी नहीं 
चलता । मैं तुम लोगों को प्यार करता हूँ। में जानता हूँ कि 


( १२२ 

जूता किस पैर में लगता है | मुझे थोडा बहुत छान है। में तुम 
लोगों से कहता हूँ कि तुम लोगों का शरीर मजबूत द्वोने पर 
तुम लोग गीता फो जरा अच्छी तरह से सममोगे | तुम्दारा खून 
कुछ ताज़ा रदने पर तुम लोग श्रीकृष्ण फी बडी प्रतिभा और 
महान्‌ वीये को अच्च्री तरह से समझ सकोगे। मिस समय 
तुम्दारा शरीर तुम्हारे पैसे पर ृढ़ता के साथ स्थित रहेगा, भिस 
समय तुम लोग अपने को मनुष्य समझोगे, उसी समय तुम लोग 
उपनिपदों ओर आत्मा की मद्दिमा को श्रच्छी तरह सममोगे। 
इस तरद्द वेदान्त जो अपने उपयेग में लगाना होगा। बहुपा 
लोग मेरे अद्वतवाद के अ्रवार से ऊप जाते हैं। श्रद्नेतवाद, 
हंतवाद या अन्य किसी धाद का प्रचार करना मेरा रद्देश्य 
नहीं है। हम लोगों को इस समय केवल यही आवश्यक है कि 
हम लोग आत्मा को अपूर्वता, उसकी अनस्त शक्ति, अनंठ 

वीये, अनन्त शुद्धत्व और अनन्त पूर्णता के तत्व फो जानें। 
अगर मुझे कोई लडका होता, तो मैं उसे पैदा होते दी कद्दता, 
ल्विमसि निरंजन: । तुम लोगों ने पुराण में मदालसा की सुन्दर 
कथा पढी होगी । उसके सन्‍्तान द्वोते दी उसे 
ज्वमसि निरजनः अपने हाथ में लेकर द्विलाते हुए गाकर कहने 
लगी 'त्वमसि निरंजनः?। इस उपाख्यान में महान 
सत्य छिपा हुआ है | तुम अपने को महान्‌ समझो तुम मदह्दान्‌ 
बनोगे | सभी मुमसे पूछते हैं मैंने सारी दुनिया सें घूम कर 
क्या प्राप्त किया लोग अंगरेज्ञ पापी हैं आदि बहुत सी बातें 


हा 
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कहते हैं, लेकिन अगर सभी अंगरेज अपने को पापी सममते 
होते तो अफ्रीका के सध्य भाग के निवासी निम्नो जाति की 
अवस्था में और उनमें कोई अन्तर न होता | ईश्वर की इच्छा 
से वे लोग इस बात पर विश्वास नहीं करते; बल्कि इस बात पर 
विश्वास करते हैं कि वे इस संसार के स्वामी हो कर जन्मे हैं, ने 
अपने महत्व में विश्वास रखते हैं | चे जिस बात मे विश्वास केरते 
हैं, उसे करते भी हैं | इच्छा होने पर वे लोग चल्द्रलोक सूर्य- 
लोक के भी जा सकते हैं। अगर वे अपने पुरोद्दितों की इस बात 
पर विश्वास करते कि वे अभागे पापी हैं, अनन्त काल तक उन्हें, 
नरक छुँंड में अलता रहना पड़ेगा, तो आज जिस रूप में हम उन्हें 
देखते हैं, उस रूप में वे कभी नहीं द्ोते । इसी 
ऑँग्रेज बड़े क्यों प्रकार इमर प्रत्येक जाति के भोतर देखते हैं कि- 
कर हैं ! अपने उनके पुरोदित जो कद्दे ओर वे चाहे जितने ही 
आत्म विश्वास घुरे संस्कारों से क्यो न फँसे हाँ, उनका आन्त- 
के जोर से रिक ऋद्धयभाव कभी नष्ट नहीं होता, चह जागृत 
होता है | हस ज्ञोगों ने विश्वास खो दिया है । 
ठुम लोग क्या मेरी बातों पर विश्वास करोगे १ हस लोग अंग्रेज 
स्ी परुषों से कम विश्वासी हैं, हजार गुना कम विश्वासी हैं। 
मुझे स्पष्ट बात कहनी पड़ती है, किन्तु ऐसा कद्दे बिता दूसरा 
सारा नहीं ।ठुम लोग क्या देख नहीं रहे हो कि अंग्रेज जल्ली 
पुरुष जब हसारे धर्म के एक आध तत्व को समस पातै हैं, उस 


'समय वे उसे लेकर मानों उन्सत्त हो उठते हैं और यद्यपि राजा 
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की जाति के हैं, तो भी अपने देशवात्नों के उपहास और मज़ाक 
की परवा न करके भारत में हमारे धर्म का प्रचार करते आये 
हैं। तुम लोगो में कितने आदमी ऐसा कर सकते हैं ? सिर्फ 
इसी बात पर गौर करके देखलो | और फर क्यों नहीं सकते 
हो ? तुम लोग जानते नहीं हो, इस कारण से नहीं कर सकते ? 
यह बात भी नहीं है--उन लोगों की अपेक्षा तुम लोग अधिक 

जानते हो, तो भी तुम लोग कार्य नहीं कर 
ठम लोग जानते सकते । तुम लोगों का जितना जानने से 
हो ज्यादा, किन्तु कल्याण हो सकता है, उससे ज्यादा जानते हो 
शारीरिक निर्व॑ंलता यही तो तुम लोगों के लिये मुश्किल है। तुम 
के कारण तुममें त्ञोगों का रक्त कलुषित दे! गया है, तुम्हारा 
कार्य करने की मस्तिष्क गंदा हो गया है, तुम्दारा शरीर 
शक्ति नहीं है। दुबंल् है। शरीर के बदल डालो, शरीर के 
बदलना ही होगा। शारोरिक दुर्बलता ही सारे 
अनथों की जड़ है, और कुछ नहीं | गत %ऋई शताब्दिया से तुम 
लोग अनेक संस्कारो, आदर्श की बाते कहते तो हैं, लेकिन कार्य 
के समय तुम में स्थिरता नहीं पाते। क्रशः तुम लोगों के 
आचरण से संसार के विरक्ति पैदा हो गई है और संस्कार नामक 
उ्छु समस्त संसार के उपहास की वस्तु है| गई है । इसका कारण 
क्‍या है ? तुम लोगे में क्या कम शान है? शान की कमी 
कहाँ है? तुम लोग ज़रूरत से ज्यादा ज्ञानी हा, सभी 
अनिष्टें का मूत्र कारण यही है कि तुम लेग कमजोर हे, 
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टुवेल् हो, अल्न्त दुर्वत्न है, तुम लेयों का शरीर छुबेल है, मन 
दुर्वे्न है, तुम लोगों मे आत्म विश्वास ज़रा भी नहीं है। सैकड़ों 
शवाब्दियों से विदेशी जातिये ने तुम पर अल्याचार करते करते 
तुमको पीस डाला है। हे भाइयो ! तुम्दारे दी लोगों ले तुम्हारे सब 
बल का हरण कर लिया है। ठुम लोग इस समय पद्दलित है|, 
भप्न देह है।, बिना रोढ़ के कीड़े की तरह हो । कौन हम लोगों के 
इस समय बल देगा ? मैं तुम लेगें से फहता हूँ कि हम लेग 
चाहे तो इसी समय हम लेगें में बल हो, इसी समय वीर्य हे।। 
इस बल के प्राप्त करने का पहला उपाय है, उपनिपद्ा पर 
विश्वास करो और यह विश्वास करो कि भें 
इसको उपाय है उप- आत्मा हूँ? मुझे न तो केई तलवार से छेद्‌ 
निपदों में वतलाये सकता है,न कोई यंत्र ही हमें पीस सकता है, न 
हुए. आत्मतत्व में तो आग इमें जला सकती है, न हवा खुखा 
विश्वास करना खकती है। में सर्वशक्तिमान हूँ । सबक्ष हूँ! 
इसलिये ये आशाग्रद, परिणामप्रद्‌ वाक्य सदा 
उच्चारण किया करे | यह न कद्दे कि हम लेग दुर्वल हैं । हम लोग 
सब कुछ कर सकते हैं। हम ले!ग कया नहीं कर सकते ? हम लेगें 
के द्वारा सभी दो सकता है हम सब लेगें फे भीतर वही महिमापूर्ण 
आत्मा विराजमान है। इस पर विश्वास कस्ना पड़ेगा। नचि- 
केता फे समान विश्वासी बना । नचिकेता के पिता जिस समय यज्ञ 
कर रहे थे, इस समय नचिकेता के हृदय में श्रद्धा उत्पन्न हुई। 
मेरी दादिक इच्छा है कि तुम सब लेगें के भीतर वही अद्धा 


( १२६ ) 


सैदा हा, तुम सब लेग वीरों को तरदद खडे द्वाकर इसारे से 
जगत का परिचालन करने वाले, महानचेता महापुरुष वनों, 
सब तरदद से अनन्त ईश्वर फे समान बने।। में तुम सब लोगें। 
के इसी रूप में देखना चाहता हूँ।उपनिपदें से तुम लेर 
ऐसी ही शक्ति प्राप्त करोगे, उनसे तुम लोग यही विश्वास प्रहदण 
करोगे । ये सभी बातें उपनिपदों में हैं । 
ऐं, यद्द तो साधु सन्यांसिया के लिये है, यद्द तो गृढ विद्या 
है ! पुराने समय सें बल में रहने वाले फेवल ससार-त्यागी मद्दात्मा 
ऋषि सुनि-द्दी उपनिपदें की चर्चा फरते थे | शंकराचार्य ने कुछ 
दया के साथ फहा, गृहस्थ लोग भी उपनिपदीं फा अध्ययन फर 
सकते हैं, इससे उनका भला ही होगा। फेाई अनिष्ट न होगा। 
तो भी लेगे के मन से वह संस्कार अब भी दूर नहीं देता है कि 
उपनिषदे। में केवल वन जगल की चातें भरी हैं । मैंने तुम लोगा 
से अभी उस दिन कहा था कि जे स्वयं वेद के प्रकाश हैं, उन्हीं 
भगवान श्रीकृष्ण के द्वारा द्वी वेदों की एक 
उपनिषद क्‍या मात्र टीका, एक सात्र प्रामाणिक टीका स्वरूप 
केवल सन्यासियों गीता सदा के लिए बनाई गई है। इसके ऊपर 
के लिये है! ओर केई टीका टिप्पणी नहीं चल सकती । इस 
गीता में अत्येक व्यक्ति के लिये वेदान्त फा 
उपदेश दिया गया है । तुम चाह्दे जो कोई भी काये फरो, तुम्दारे 
लिये वेदान्त की आवश्यकता है। चेदाल्त फै ये सभी मद्दान्‌ तत्व 
केवल अरण्य में वा पव॑त को शुका तक में हो आवद्ध न रहेंगे। 
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वेयालय में, भजनालय में, दरिद्रों को कुटिया मे मछुओं की 
फ़ीपड़ी में, छात्रों के पढ़ने के कमरे में सभी स्थानों पर ये सभी 
उत्व आलोचित और काये रूप में परिणत हेगे। प्रत्येक ञ्री 
पुरुष, प्रत्येक बालक बालिका, जो कोई काये क्‍यें न करें, जिस 
किसी अवस्था में क्‍येों न रहे सर्वत्र वेदान्त के प्रभाव का 
विस्तार किया जाना आवश्यक है । 
ओर डरने का कारण नहीं है । उपनिषदों के गूढ़ तत्व के 
पाधारंण, लोग किस तरह कार्य में परिणत करेंगे ? इसका 
उपाय शास्त्रों मे लिखा हुआ है। अनन्त मार्ग है, धर्म अनन्‍्त 
हैं, धर्म के मा के छोड़ कर केाई जा नहीं सकता । तुम जो 
कर रहे है, तुम्दारे लिये वही ठीक है अत्यल्प कर भी 
ठीक तरह से करने पर, उससे अद्भू त फल की 
प्रबंसाधारण में प्राप्ति हे सकती है, इसलिये जिससे जितना 
वेंदान्त ज्ञान है| सके करे | मछुआ अगर अपने के आत्मा 
की आवश्यकता समझे कर चिन्तन करेगा तो एक अच्छा 
प्रीर उसकी सछुवा दोगा। विद्यार्थी अगर अपने के आत्मा 
फर्यकारिता समझकर चिन्तन करेगा तो वह एक श्रेष्ठ विद्यार्थी 
होगा | वक्कील अगर अपने के आत्मा समझ 
#र चिन्तन करेगा तो वह एक अच्छा चक्रील बन सकता है। 
सी प्रकार अल्यान्य सभी लोगों के सस्बन्ध में समझना 
वाहिये । ओर इसका फल यह्‌ हा।गा कि जाति विभाग अनन्त 
'छात्न के लिये रहेगा। सम्राज्ञ का स्वभाव ही है,--विभिन्न श्रेणी में 


हु 
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विभक्त छवाता | तब बह दूर कैसे दा सकता हैं? विशेष किगेष 
अधिफार और न रहेगे। भानि विभाग प्राकृतिक नियम है । सामा- 

भिक जीवन मे में कोई खास काम फरूँगा श्र 
वेदान्त प्रचार तुम केई करोगे। तुम चाह्ठे एक देश का शासन 
के द्वारा जाति करे, और में एक जेोडा दृटा जूता ही मरस्मत 
विभाग अनन्त कहूँ। परन्तु ऐसा होने से तुम मुमसे बडे नहीं 
काल तक बना हो सफते। तुम क्‍या मेरा जूना मरस्मत कर 
रहेगा, केवल सफते हो ? में क्या देश का शासन कर सकता 
विशेष विशेष हूँ "--यह्‌ कार्य विभाग स्वाभाविक है। में जूता 
अधिकार नष्ट सोने में पटु हूँ और तुम वेद पढने में कुशल हो । 
होंगे ऐसा होने से तुम मेरे सिर पर पैर नहीं रख सकते, 
तुम खून फरने पर प्रशस्ता के पान्न बने और में एक साधारण 
घोरी के इल्जाम में फाँसी पाऊँ, यह नहीं हो सकता । यह अधि- 
कार की विषमता दूर हो जायगी | जाति विभाग अच्छी चीज 
है। जीवन-समस्या फे हल करने के लिये एकमात्र यही स्वा- 
भाविक साधन है। लोग अपने के कई श्रेणियों में बांटेंगे, इस 
के सिवाय दूसरा चारा नहीं । जहाँ पर जाओ, जाति विभाग 
देखोगे । लेकिन इसका यह मतलब नहीं कि यह अधिकार की 
विषमता भी रहेगी । इनके! समूल्न नष्ट करना होगा | अगर तुम 
मछुए के वेदान्त सिखाओगे तो वह कद्देगा कि तुम जैसे दो, 
मैं भी वैसाही हूँ।तुम दाशैनिक हो, मैं मछुवा हूँ। लेकिन 
उन्दारे भीतर जो ईश्वर है, यद्दी मेरे भीतर भी है। ओर यहद्दी 
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मैं चाहता हूँ--किसी को केई विशेष अधिकर न हो, सभी के 
उन्नति करने का पूरा पूरा मोका मिले | 
सभी लोगों के! उनके आन्तरिक त्रह्म के सम्बन्ध मे शिक्षा 
दो । सच लोग अपने आप मुक्ति पायेंगे। उन्नति के लिये 
पदली चीज जो आवश्यक है, चह है स्वाधीनता | अगर तुम लोगों 
मे कोई यह बात कहने का साहस करे कि में अम्ुक ख्री या 
अम्ुक लड़के की मुक्ति दिला दूँगा तो यह अत्यन्त अन्यायपूर्ण 
बात होगी । मुझसे बार बार पूछा गया है कि आप विधवाओं 
ओर सम्पूर्ण स्षी जाति की उन्‍नति के सम्बन्ध में क्या विचार 
रखते हैं ? मैं इस प्रश्न का यह अन्तिम उत्तर देता हूँ. कि क्‍या 
मैं विधवा हूँ जो मुझे व्यर्थ का यह प्रश्न करते हो ९ क्या में ख्री 
हूँ जो मुमसे बार बार इस प्रश्न के पूछते हो ? तुम कौन हो जो 
नारी जाति की समस्या के हंल करने के लिये आगे बढ़ते हो ? 
-कहीं तुम प्रत्येक विधवा ओर पत्येक रमणी के भाग्य-विधाता 
साक्षात्‌ ईश्वर तो नहीं हो ? वे अपनी समस्या के स्वयं ही हल 
करेंगी । भगवान सब की ख़बर लेंगे। तुम कोन हो जो तुम अपने 
के सर्वज्ष समझा रहे हो १ ऐ नास्तिका ! तुम खुदा के ऊपर 
खुदाई क्‍यों जता रहे हो ? क्‍या तुम जानते नहीं हो कि सभी 
आत्सा परमात्मा का स्वरूप हैं? अपने चरखे में तेल डालो, 
स्वयं तुम्हारे सिर पर बहुत सा बोम है। ऐ नास्तिको ! तुम्हारी 
'समूची जाति तुम्हे उठाकर पेड़ पर बैठा सकती है, तुम्हारा 
समान्न तुम्दे हाथ पर लेकर ऊपर उठा सकता है | गँवार तुम्हारी 
६ 
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तारीफ के पुल बॉध सकते हैं, लेकिन ईश्वर सोया हुआ नहीं है। 
तुमके वह पकड़ लेंगे और इस लोक में या परलोक मे तुम 

अवश्य दुए्ड पाओगे । इसलिये प्रत्येक सञ्री- 
हम लोग ससार पुरुष के, सभी के, ईश्वर दृष्टि से देखो | तुम 
की सहायता नहीं किसी की सहायता नहीं कर सकते, केवल 
कर सकते, सेवा सेवा कर सकते हो | ईश्वर को सन्‍्तानों की, 
करने का हमें: यदि तुम्दारा सैभाग्य दो, तो स्वयं ईश्वर की 
अधिकार है। सेवा करो । यदि ईश्वर की कृपा से उसकी 

किसी सल्तान की सेवा कर सके। तो तुम धन्य 
हेगे। तुम अपने के। एक बहुत बड़ा आदमी न समम्त बैठे । 
तुम धन्य हो जो तुम सेवा करने का अधिकार पाये हो, दूसरे 
नहीं पाते | कोई तुमसे सहायता की प्रार्थना नहीं करता। वह 
उुम्दारा पूजा स्वरूप है। मैं कितने दरिद्र पुरुषों को देखता हैँ 
मैं उनके पास जाकर, अपनी मुक्ति के लिये उनकी पूजा करता हूँ, 
वहाँ पर ईश्वर हैं। कितने लोग जो दुःख भाग रहे हैं वह 
तुम्दारी हमारी मुक्ति के लिए । जिससे हम लोग रोगी, 
पागल, कोढी, पापी आदि रूपधारी ईश्वर की पूजा कर 
सकें । मेरी बातें बडी कठिन ज्ञान पड़ती होंगी, किन्तु मुझे! यह 
कहना ही पड़ेगा, क्योकि हमारे जीवन का यह बड़ा सोभाग्य है 
कि हम ईश्वर की इन भिन्न भिन्न रूपों में सेवा कर सकते हैं। 
किसी के उपर प्रभुत्व जमा करके किसी का कल्याण कर सकते 
हो, इस धारणा के छोड़ दो। तो भो जिस अकार बीज्र की 
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चृद्धि के लिये जल, मिट्टी, हवा आदि जुटढा देने पर वह 
अपनी प्रकृति के अनुसार जो कुछ प्रहण करना आवश्यक 
दोता है, अहण करना लेता है, और अपने स्वभावानुसार 
बढ़ता है, उसी तरह तुम भी दूसरे का कल्याण कर सकते हो । 


संसार मे ज्ञान का प्रकाश फैलाओ | आलोक का विस्तार 
करों । जिससे सभी लोग ज्ञान-रूपी प्रकाश के! प्राप्त करें। जब 
तक सब लोग ईश्वर के पास पहुँच न जाँय, त्तव तक सानो तुम्हारा 
कार्य समाप्त नहीं दोता। दरिद्रों के पास ज्ञान फेलाओ, धनियों 
के पास और भी प्रकाश फैलाओ, क्येंकि द्रिद्रों 
ससार में सवंत्र की अपेक्षा धनियों के ज्यादा प्रकाश की आव- 
शानालोक श्यकता है| अशिक्षितों के पासप्रकाश ले जाओ, 
फैलाओ. शिक्षितों के पास ओर भी ज्यादा प्रकाश 
फैलाओ, क्योंकि आजकल शिक्षामिस्ान बहुत 
ज्यादा हो रहा है। इस प्रकार सब के आसपास प्रकाश का 
विस्तार करो; बाकी जो कुछ है, वह तो ईश्वर करेंगे ही, क्‍योंकि 
रुवय॑ भगवान ने कहा है :-- 
कर्मण्येवाधिकारस्ते मा फलेघु कदाचन। 
मा करमफल हेत॒मू मां ते सज्नोस्त्व कर्मणि ॥ 


“गीता २। ४३॥। 
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कर करने ही भर का तुम्हे अधिकार है, फन्न का नहीं । 
ठुम इस आव से कर्म न करो कि इस कर्म को करके फल मेयूंगा 
ओर कमटाग में. .तुम्दारी, प्रच्ृति न हो सके | 


जिन्होंने हजारों वे पहले हमारे पुरुखां के इस प्रकार के 
उच्च तत्व सिखाये थे, वे हम लोगों के अपने आदेश के! कार्य 
रूप में परिणत करने की शक्ति प्राप्त करने में सहायता करें | 


--+बुक 2 


सर्वावयव वदौन्द 


दूर, बहुत दूर पर, जहाँ पर लिपिबद्ध इतिहास को कौन कहे, 
ज्नश्रुति की क्षीण किरणों भी प्रवेश करने मे असमथ हैं, 
अनस्त काल से स्थिर भाव से, यह आलोक जगमगा रहा है ओऔर' 
. वाद्य प्रकृति के विचित्र मँँकोरे से कमी तो यह क्ञीण पड़ जाता 
है, कभी खूब चमकने लगता है, फिन्तु चिरकाल से यह जलता 
आ रहा है और स्थिर भाव से फेवल भारत ही मे नहीं, सम्पूर्ण 
मनन्रशील जगत में उसकी पवित्र फिरणें, मौन ओर शान्त 
भाव से, फैल रही हैं, उषा काल की ठंडी ठंडी हवा के संयोग से 
सुन्दर ग़ुलाव की कलियों को खिला रही है, यद्दी चह उपनिपकदों 
की किरणों हैं यद्दी वह वेदाल्त दर्शन है। यह 
वेदान्त का कोई नहीं चतला सकता कि कब पहले पहल 
सौन प्रभाव भारत में उसका आगमन हुआ | इसका निर्णय 
करने में असुमान वल ओर अलुसन्धानकर्ताओं 
की सारी चेष्टायें व्यथ हो चुकी हैं। विशेषकर इस सम्बन्ध सें 
पाश्वात्य लेखकों के अनुमान इतने पररुपर विरोधी हैं कि उन पर 
निर्भर करके कोई निर्दिष्ट समय निश्चित करना असंभव 'है। हम 
हिन्दू लोग आध्यात्मिक दृष्टि से उनकी कोई उत्पत्ति स्वीकार 
नहीं करते | में निस्संकोच कहता हैँ कि मनुष्य ने आध्यात्मिक 
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। 5८ में जो कुछ पाया है, या पायगा, यद्दी उसका 'भादि ओर 
यही उसका अन्त है। इसी वेदान्त समुद्र से समय समय पर 
ज्ञान रूपी लहरें उठकर फभी पूर्व की ओर और फभी पश्चिम फौ 
ओर भ्रवाद्दित हो रही हैं | अत्यन्त प्राचीन फाल में इस लह्दर 
ने परिचम में प्रवाहित दो एयेन्स, अलेफजेसण्ड्रिया आर 
आन्तियक में जाकर प्रीक वालों की चिन्ता-धारा फो प्रभावित 
किया था। 

यह बात निश्चित है कि साख्यद्शन ने यूनानियों के ऊपर 
विशेष प्रभाव डाला थो । और साख्य तथा भारतीय अन्यान्य 
सम्पूर्ण धर्म या दाशैनिक मत द्वी उपनिषद वा वेदान्त के एक 
मात्र प्रसाण पर निर्भर करता है। भारत में भोर 

वेदान्त ही हिन्दू प्राचीन या आधुनिक काल में अनेऊ प्रकार के 
धर्म के अन्तर्गत विरोधी सम्प्रदायों के रहने पर भी वे सभी 
सभी सप्रदायों उपनिपदो वा वेदान्त का प्रमाण के लिये सुँदद 
की मित्ति हे। ताकते हैं। तुम चाहे हतवादी हो, विशिष्टाह्वेत- 
वादी हो, शुद्धाईतवादी हो, चाहे अद्वेतरवादी हो 

अथवा जिस भ्रकार के अट्तवादी या दसवादी हो, अथवा 
जिस किसी भी नाम से अपने मत को क्‍यों न पुकारो, तुम्हें 
अपने शास्त्र उपनिषदों की प्रामाणिकता स्वीकार करनी ही पड़ेगी। 
यदि भारत में कोई सम्प्रदाय उपनिषदों की प्रामाणिकता स्वीकार 
नहीं करता; तो उस सम्प्रदाय को 'सनातनः नहीं कद्दा जा सकता 
ओर जैन, बांद्ध, सत ने उपनिषदों की प्रामाणिकता नहीं स्वीकार 
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की, इसलिये वह भारतवर्ष से निकाल बाहर किये गये | इस- 
लिये शात्त रूप भे या अज्ञात रूप में वेदान्त ही भारतवर्ष के सभी 
सम्प्रदायों मे व्यापमान है। और मभिसे हम लोग हिल्दू धर्म कहते 
हैं यह अनन्त शाखा प्रशाखाओंवाला महान अश्वत्थ वृच्त रूप 
हिन्दू धर्म वेदान्व के प्रभाव से बिल्कुल अनुपाणित है। ज्ञात रूप 
से चाहे अज्ञाव रूप से वेदान्त ही हमारा जीवन है, वेदान्त ही 
हमारा प्राण है और हिन्दू कहने से हो वेदान्तो समझना 'वाहिये। 


इसलिये भारतभूमि में भारतीय ओताओं के सन्‍्मुख चेदान्व 
का प्रचार जैसे इस समय असंगत जान पड़ता है, किन्तु यदि 
किसी चीज का प्रचार करना है, तो वह यह वेदान्त ही है| विशेष- 
कर इस युग सें इसका प्रचार विशेष रूप से आवश्यक हो गया 
है। इसका कारण यह्ष है कि मेंने आप लोगों से असी कहा है कि 
भारतीय सभी सम्प्रदाय उपनिषदों को प्रमाण स्वरूप भले ही 
मानते हैं, परल्तु इन सम्पदायों मे इस समय बड़ा बिरोध देखने में 
आता है| बहुत बार बड़े बड़े ऋषि तक उपनिषदों सें झो अपूबे 
समस्वय है, उसे प्रहण नहीं कर पाते थे। कई बार मुनियों तक 
में आपस में मतभेद हो जाने से विवाद्‌ उठ खड़ा होता था । यह 
मते सेद्‌ एक वार इतना ज्यादा बढ़ चला था, कि जिसका मत 
दूसरे से कुछ मिन्न नहीं है, वह सुनि ही नहीं है--नासो मुनियेस्य 
मतं न भिन्नम्‌। किन्तु इस समय इस तरद्द का विरोध नहीं 
चल सकता । इस समय उपनिषदों के मंत्रों में गूह रूप से जो 
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समस्वय है, उसकी अच्छी तरह से व्याख्या करना ओर अचार 
करना आवश्यक हो गया है । देतवादी, विशिष्टाह्वैतवादी, 'अद्वेत- 
यादी सभी सम्धदायों में जो समन्‍्वय है उसे/सारे संसार के सामने 
स्पष्ट रूप से दिखलाना होगा । केवल भारत में ही नहीं, सारे 
झगत के सभी सम्प्रदायों में जो सामंजस्य विद्यमान है. उसे 
दिखलाना होगा । 

और मैंने ईश्वर कृपा से एक ऐसे व्यक्ति के चरण्णों तले ' 
चैठकर शिक्षा प्राप्त करने का सौभाग्य प्राप्त किया है जिसका सारा 
जीवन दी उपनिषदों का समन्वय रूप--उत्तम ध्याख्या स्वरूप है 
मिसके उपदेश की अपेक्षा जीवन ही हजार गुना उपनिषदों के 
मंत्रों का जीता जञागता भाष्य स्वरूप था । उनको देखने से जान 
पड़वा था कि उपनिपदों के भाव मानो सानव रूप धारण करके 
प्रकट हुए हैं। सम्भवत: उसो समन्वय फा भाव मेरे भीतर भी 
कुछ कुछ आया है। में जानता नहीं कि संसार के सामने अरे 
प्रकाश कर सकेगा या नहीं, किन्तु वेदाल्तिक सभी सम्प्रदाय 
पररुपर विरोधी नहीं हैं, वे परस्पर सापेक्ष्य है, एक दूसरे का चरम 
परिणति स्वरूप हैं, एक दूसरे फे सोपान हैं, एवं अन्त में सत्र 
का लक्ष्य भर्व त 'तत्वमसि? में पर्येयलान होगा, यही दिखलाना 
मेरे जीवन का अत है | 

एक ऐसा समय था जिस समय भारत में कर्मकांड की बड़ 
॥यलता थी । वेद के इस कमेकांड में बड़े उच उच्च आंदुरों थे, इसे 
सन्देद्द नहीं, _म लोगो का वर्तमान दैनिक कार्यक्रम में जो पूजा 
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श्रचेना सम्मिलित है, वह वैदिक कर्मेऋंड के अनुसार ही नियमित 
है, किन्तु तोभी वैदिक कर्मकांड भारत मूसि से प्रायः अन्‍्तर्हित दो 
गया है। वैदिक कर्मेकांड के अनुशासन के अलुसार हम लोगों का 
जीवन आजकल बिल्कुल नियमित हो सकता है । 
चैदिक अपेज्ञा हम लोग अपने देनिक जीवन में बहुत कुछ 
वेदान्तिक नाम पौराणिक वा तांत्रिक हो गये हैं। किन्हीं किन्‍हीं 
ही हिन्दुओं के स्थानों में भारतीय ब्राह्मण वैदिक मंत्रों का 
“लिये अधिक व्यवहार भले ही करते हैं, किन्तु उन स्थानों में 
उपयोगी है. भी उक्त वैदिक मंत्रों का क्रम अधिकांश स्थानों 
में वैदिक क्रम के अजुसार नहीं है, बल्कि तंत्र 
यथा पुराणों के अनुसार है। इसलिये वेदोतक्त कर्मकांड के अनुवर्ती 
इस अर्थ में हम लोगों के वैदिक नाम से पुकारता मेरी समझ में 
संगत नहीं जान पडवा | लेकिन हम लोग वेदान्तिक हैं, यह तो 
_ निश्चित है। जो हिन्दू ताम से परिचित है, उत्हे वेदान्तिक नाम 
से पुकारना अच्छा होगा। ओर में आप लोगों के पहले ही 
दिखला चुका हूँ. कि हेतवादी वा अद्वेदवादी सभी सम्प्रदाय ही 
वेदाल्तिक नाम से पुकारे जा सकते हैं । 
बर्तमान समय में भारत में जे! भी सम्प्रदाय दिखाई पड़ते हैं, 
उन्हे मुख्यकर हढ्ेव और अछेत इन दो प्रधान विभाग में विभक्त 
किया ज्ञा सकता है। इनके अन्‍्तगेत जितने भी सम्प्रदाय छोटे 
छोटे मतमेदों के ऊपर. अधिक जोर देते हैं और जिनके ऊपर 
निर्भर कर विशुद्धाद्नेत, विशिष्टाह्वैत आदि नये नये नाम भ्रहण 
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फरना चाहते हैं, इससे कुछ होता जाता नहीं है। मोटे तौर पर 
उन्हें इं तबादी चाहे अद्तवादी इन ऐो ओगियें फे भीतर किया 
जा सफता है । और भी आधुनिक सम्पदायों में कितने नये, 
दूसरे अति प्राचीन सम्प्रदाये। के नये संस्करण मात्र जान पढ़ते 
हैं। रामानु्न के जीवन आर उनके दशन के पूर्वोक्त एक श्रेणी 
का प्रतिनिधि और शंकराचार्य के दूसरी श्रेणी का प्रतिनिधि 
स्वरूप माना जा सकता है। रामानुज्न आधुनिक भारत के प्रधान 


-ह तवादी दार्शनिक थे। और दूसरे हौतवादी सम्प्रदाय साज्षात' 


वा परोक्ष रूप से उनके सम्पूर्ण उपदेशों का सारांश, यहीं क्‍यों 
अपने सम्प्रदाय को छोटी छोटी नियमावली तक उन्हीं से महण 
की है। रामान और उनके प्रचार-कार्य फे साथ भारत के 
अल्याल्य हू तवाती वैष्णव सम्प्रदायों फी तुलना फरके देखने 
पर आश्चर्य होगा कि उनके उपदेश, साधन प्रणाली और 
साम्प्रदायिक नियमावली मे कितनी समानता है । अन्‍्यान्य) 


वैष्णवाचार्यो' भें दक्षिणात्य के आचार्य प्रवर साध्व झुनि ओर 
उनके अनुयायी बंगाल प्रान्त के महाप्रभु चैतन्य के नाम लिये 
जा सकते हैं । चैतत्यदेव ने साध्वाचार्य को तरह बंगाल में प्रचार ! 
किया है। दक्षिणात्य में ओर भी कितने सम्प्रदाय हैं। जैसे 
विशिष्टाह तवादो शैब | साधारणत: शैव लोग अद्दतवादी हैं 
सिध॒त्त तथा दक्तिणात्य के किन्हीं किन्हीं स्थानों को छोड़कर भारत | 
में सवेत्र यही अद्देतवादी शैव सम्भवाय वर्तमा है । विशिष्टाह्त- 
चादी शैच गया “विष” नाम के बदले 'शिवः न्ञाम रख लिया है 
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५» और जीवात्मा के परिमाण विषयक मतवाद के अतिरित्त अन्यान्य 
सभी विषयें से रामानुन्त मतावलस्धी हैं | रासानुभ के मतानुयायी 
आत्मा के अरु अर्थात्‌ अत्यन्त छुद्र मानते हैं, किन्तु शंकराचाय 
के अनुयायी उसे विश्वु अर्थात्‌ स्वेब्यापी बतलाते हैं। अहतचाद 

» के साननेवाले सम्प्रदाय प्राचीनकाल से बहुत से थे। ऐसा 
अनुभान करने का यथेष्ठ, कारण है कि प्राचीन काल में ऐसे 
बहुत से सम्प्रदाय थे जिन्हें शंकराचाये के सम्प्रदाय ने विल्कुल 

“भ्रप्तित फरके अपने सम्प्रदाय का अँग वना लिया है । किन्हीं- 

' किल्हीं वेदान्त-भाष्यें में, विशेषकर विज्ञानभिज्ठु ऋृत भाष्य सें 
शंकर के ऊपर ही समय समय पर आक्रमण करना पाया ज्ञाता 
है। यहाँ पर यह कहता सी आवश्यक है कि यद्यपि विज्ञानभिक्तु 
अद्व तवादी थे, तोभी उन्होंने शंकर के मायावाद्‌ के उड़ा देने की 
चेष्टा की है। ऐसे बहुत से सम्प्रदाय स्पष्ट दिखलाई पड़ते हैं. 

“' जे। इस मायावाद में विश्वास नहीं करते थे। यही क्‍यों, वे शंकरा- 
चार्य को “प्रच्छन्न बौद्ध/ कहने से भी वाज नहीं आते । उनकी 
घारणा थी कि बोद्धों से मायावाद को लेकर उन्होंने वेदान्त 
के भीतर घुसेड दिया है। जे। हो, वर्तमान काल में सभी 

, अद्ठतवादी शंकराचायें के अजुयायी हैं और उनके शिष्यों ने 
उत्तरी भारत में और दक्तिणात्य में सबेत्र अह्तवाद का विशेष 

/ रूप से प्रचार किया है। शंकराचार्य का प्रभाव हमारे बगाल 
प्रान्व और काश्सीर पंज्ांब पर ज्यादा नहीं पड़ा है| लेकिन 
दक्षिणात्य में समा लोग सभी शंकराचायें के अजुयायी हैं 
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ओर बनारस उत्तरी भारत में श्रद्नॉलवाद का एक प्रधान 
कैन्द्र है। 

यहाँ पर और एक बात कहने से समझ में आयगा कि 
शंकराचार्य ओर रामानुज ने किसी नये तत्व के आविष्कार करने 
का दावा नहीं किया है) रामानुज्ञ ने स्पष्ट कट्ठा है कि उन्होंने 
बोधायन भाष्य का अनुसरण करके उसके श्ज्ञुसार ही वेदास्त 
सूत्रों को व्याख्या की है। “भगवद्ोधायन छर्ता विस्ती्णा' 
मह्सूत वृत्ति' पूर्वांचार्या: संचिक्तिपुः तन्‍्मताठुसारेण सूत्राक्ष- 
राणि व्याख्यासन्तें” इट्ादि बातें उनफे भाष्य के प्रारंभ ही में 
हम देखते हैं। वोधायन भाष्य के कभी देखने का मुझे! मोका 
नो मिला है। मैंने समूचे भारत में इसका अनुसंधान किया है, 
लेकिन मेरे दुर्भाग्य से उक्त भाष्य उपलब्ध नहीं हुआ । स्वर्गीय 
स्वामी दयानंद सरस्त्रती व्यास कृत वेदान्व सूत्र का वोधायन 
आष्य को छोड़कर और किसी भाप्य फो नहीं मानते थे और 
अद्यपि मौका बेमौका रामानुज् के ऊपर कटाक्ष फरने से बाज 
भो नहीं आते थे, फिर भी उन्होंने भी कभी बोधायन भाष्य को 
सरवेसाधारण के सम्मुख नहीं रखा। लेकिन रामाहुन्न ने स्पष्ट 
शब्दों में लिखा है कि उन्होंने बोधायन के भाव, कहीं कहीं पर 
भाषा तक को अपनाकर अपने वेदाल्त भाष्य की रचना की है 
आंकराचार्य ने भी प्राचीन आष्यकारों के अंथों का अवलम्बन 
करके अपना भाष्य बनाया, ऐसा अनुमान करने का भी काफी 
कारण मौजूद है। उनके भाष्य में कई स्थत्तों पर श्अत्यल्त प्राचीन 
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भाष्यों के नाम का उल्लेख पाया जाता है। ओर उनके गुरू 
तथा शुरु के शुद्ध जिस सत के मानने वाले थे वह सव॒ अटह तवाद्‌ 
वेदान्त था चल्कि समय समय पर ओर किन्हीं किन्दीं 
विषयों में उनकी अपेक्ता अद्वत तत्वों के प्रकट करने में उनसे भी 
बढ़कर साहसी ओर आगे बढ़े हुए थे, तब यह स्पष्ट दी जान 
पड़ता है कि उन्होंने भी किसी नये मत का प्रचार नहीं किया है। 
रामाजुज ने जिस प्रकार वोधायन भाष्य का अनुसरण कर अपना 
'ओष्य लिखा है, शंकर ने भी अपना आष्य वैसे दी लिखा है तो 
भी किस भाष्य के अनुसरण पर उन्होंने अपने भराष्य की रचना 
की थी इसका इस समय निर्णय करने का फोई उपाय नहीं है। 
आप लोगो ने अभी पिन दुशेनों के सम्बन्ध सें 

उपनिपद सुना है, उन सब की भित्ति उपनिषद्‌ ही हैं । जब 
भारतीय दर्शन वे वेदों की दुह्दाई देते हैं, उस समय उनका लक्षय 
“समूह की उपनिषदां की ओर ही है। भारत के और दूसरे 
भित्ति हें।.. दर्शन यद्यपि उपनिषद से द्वी निकले हैं, किन्तु 
व्यास प्रणीत वेदान्त दर्शन की तरह ओर केाई दर्शन भारत सें 
प्रतिष्ठा नहीं प्राप्त कर सका है। वेदान्त दशेन भी अत्यन्त आचीन 

' सांख्य दुशेन के चरम परिणति मात्र हैं।ओर सम्पू् भारत 
* के, यही क्‍यों सम्पूर्ण जगत के सभी दुशेन ओर सभी सत कपिल 
पि के विशेष ऋणी हैं । सम्भवतः मनस्तत्व और दाशेनिऋ विषयों में 
भारत के इतिहास मे कपिल जैसा बड़ा मनुष्य नहीं पैदा हुआ । 
संसार में सर्वत्र ही कपिल का प्रभाव देखने में आता है। जहाँ 
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पर भी कोई परिचित दाशेनिक मत सोजूद है, चहीं पर उसका 
अभाव देख पाओगे । वह हजारों वर्ष का पुराना भले ही हो, तो 
भी उस पर उसी कपिल्--उस तेज्:पु'ज अपू् प्रतिभा वाले 
कपिल--का प्रभाव देखने में आयगा ) उनके मनोविज्ञान ओर 
उनके दर्शन की अधिकांश बातों का थोड़ा सा छेरफ्रेर करके भारत॑ 
के मिन्‍न भिन्न सम्प्रदाय उत्पन्न हुए हैं। हमारे खास बंगाल में ही 
हमारे नैयायिक भारतीय दाशनिक जगत पर विशेष प्रभाव नहीं 
डाल सके हैं| वे छोटे छोटे सामान्य, विशेष, जाति, द्रव्य, शुर्ण 
आदि बड़े बढ़े पारिसाषिक शब्द-समूहे ( जिनके अच्छी तरह, 
याद करने सें सारी ज़िन्दगी ही बीत ज्ञाय ) के लेकर व्यस्त 
रहे हैं। वे वेदान्तिकां पर दर्शनों की अलोचना का भार देकर 
स्वयं न्याय? लेकर व्यस्त थे किन्तु आधुनिक समय में भारत के 
सभी दाशेनिक सम्प्रदाय वालों ने बंगाल के नैयायिकों की विचार ह 
भणालत्ली सम्बन्धी परिभाषा को अहण किया है। जगदीश, गदाधर 
ओर शिरोमणि नासक नदिया जले की तरह मालावार प्रात 
के कोई कोई नगर प्रसिद्ध हैं। यह तो हुई अत्यान्य दशनों की 
चात | व्यास प्रणीत वेदान्त दर्शन सब दर्शनों से अधिक लब्ध 
भ्रतिष्ठ है और उसका जो उद्देश्य है--अर्थात्‌ प्राचीन सत्य को 
दाशनिक रूप सें वर्णन करता,--उसे सिद्ध कर घह भारत में 
स्थायित्व प्राप्त किये हैं। इस वेदान्त दशैन से युक्ति को बिल्कुल 
वेदों के अघोन कर दिया है, शंकराचार्य ने भी एक स्थान पर ' 
उल्लेख किया है, व्यास ने विचार की चेष्टा बिल्कुल नहीं की है, 


> 
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उनके सूत्र बनाने का एक सान्न उद्देश्य था--वेदाल्त के संत्र-रूपी 
पुष्प समृह के एक सूत्र ( तागे ) में यूँथ कर एक साला तेयार 
करना । उनके सूत्रों की श्रामाणिकता वहीं तक है, जद्दोँ तक वे 
उपनिषदों का अनुसरण करते हैं, इससे अधिक नहीं । 
भारत के सभी सम्प्रदाय दी इस समय इस व्यास सूत्र को 
सर्वश्रेष्ठ प्रामाणिक ग्रंथ मानते हैं। ओर यहाँ पर जे कोई भी 
नया सम्प्रदाय निकलता है, बद्दी सम्प्रदाय अपने मन के मुताबिक 
व्यास सूत्र का एक नया भाष्य लिख डालता है । ससय समय पर 
इन भाष्यकारों में बड़ा विरोध देखने में आता 
व्यास सूत्र है। कभी कभी तो सूल के अथे का अनथे तक 
कर दिया जाता है। जो हो, यह व्यास सूत्र इस 
समय भारत में प्रधात प्रामाणिक्र ग्रन्‍्थ का आसन अहण किये 
हैं और व्यास सूत्र पर एक नया भाष्य लिखे बिना कोई सम्प्रदाय 
अथापित करने की आशा नहीं कर सकता। 
व्यास सूत्र के नीचे जगद्विख्यात्‌ गीता प्रामाणिक माना 
जाता है। शंकराचार्य गीता का प्रचार करके ही अत्यन्त गौरव- 
शाली हुए हैं । इस महात्मा ने अपने शानदार 
गीता ज्ञीवन में जो बड़े बड़े कार्य किये हैं, उनमें गीता 
का प्रचार ओर गभोता कां एक सुन्द्र भाष्य 
“लिखना अन्यतम है। भारत के और ओर सनातन धर्मावलस्‍्बी 
' सम्प्रदाय को चलाने वाले ने उनका अनुसरण करके गीता का 
एक एक भाष्य लिखा है। 
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उपतनिपदों की संख्यां बहुत ज्यादा है। कोई कोई कहते हैं 
कि वे संख्या में १०८ हैं और कोई कोई उनकी संख्या और भी 
ज्यादा चसल्ाते हैं। उनमे से फितने तो स्पष्ट 
उपनिपदों की रूप से आधुनिक हैं। जैसे अल्लोपनिपद्‌ । इनमें 
सख्या प्रामा- अल्लाह की स्तुति है ओर मुहम्मद को रजसुल्ला 
णिक और कहा गया हे। सुनने मे आता है. कि अकवर के 
अप्रामाणिक राजत्व काल में हिन्दू ओर मुसलमानों मे एकता 
उपनिषद स्थापित करने के लिये इसकी रचना को गई 
थी । संदिता भाग में अज्ला था इल्ला या इस तरह 
के किसी शब्द को पाकर उसका आधार लेकर इस उपनिपद्‌ फी 
रचना हुई है। इस प्रकार इस अल्लोपनिषद्‌ में मुहस्मद रजसुल्ला 
हुए हैं। इसका तात्पयय चाहे जो कुछ भी हो, इस तरह के और 
भी बहुत से सास्प्रदायिक उपनिपद्‌ हैं। उनके देखने से स्पष्ट ही 
जान पड़ता है कि वे विल्कुल आधुनिक काल मे बनाये गये हैं- 
ओर इस तरह के उपनिषदों की रचना करना भी फोई कठिन 
कार्य न था। इसका कारण यह है कि चेद के संहिता भाग की 
भाषा इतनी आचोन है कि उससें व्याकरण का ज्यादा बन्धन 
नहीं था। कई साल पहले एक चार मुझे वैदिक व्याकरण के 
सीखने की इच्छा हुई और मैंने बड़े शौक से पाणिनि और 
सद्दाभाष्य को पढ़ना आरस्भ किया। लेकिन थोड़ा सा ही पढ़ने - 
पर मैं देखकर आश्वर्यचकित हुआ कि चैदिक व्याऊरण का प्रधान 
भाग केवल व्याकरण के साधारण नियमों का व्यतिक्रम सांत्र है । 


( श४ ) 


आ्याकरण में एक साधारण नियम निश्चित हुए, इसके बाद यह 
कहा गया कि वेदों में इस नियम का अपवाद होगा । इसलिये 
आप लोग देखते हैं कि कोई भी आदमी मनमाना लिखकर 
कितनी आसानी से उसे वेद कहकर प्रचलित कर सकता है। 
फेवल यास्क्र की निरुक्ति से ही कुछ रच्ता है। किन्तु इसमे केवल 
बहुत से एकरार्थक शब्दों का समूह मात्र है । यहाँ पर ऐसा मौका 
है, वहाँ जिसकी जितनी इच्छा हो, खुशी से उपनिषदो की 
सवना फर सकता है। यदि संस्कृत का. थोड़ा सा ज्ञान हो, ते 
प्राचीन वैदिक शब्दों की तरह बहुत से शब्दों को गढ़ा जा सकता 
है। जब व्याकरण का डर ही नहीं रदह्या तो रजसुल्ला हो, चाहे 
कोई सुल्ला हो, उसमें आसानी से हुकाया जा सकता है। इस 
तरह बहुत से नये उपनिषद रचे गये हैं और सुना है कि इस 
समय सी ऐसा दी होता है। में निश्चित रूप से जानता हूँ कि 
भारत के किन्हीं-किन्हीं प्रदेश मे मिन्न भिन्न सम्प्रदायों में अब भी 
इस तरह के नये उपनिपद्‌ रचे जाते है। किन्तु इस तरह के 
जो उपनिषद्‌ हैं वे स्पष्ट ही खोटा मांल जान पड़ते हैं । शंकर, 
रामानुज और अस्यान्य बड़े-बड़े भाष्यकारों ने उन्हीं पर भाष्य 
की रचना की है। 

इन उपनिपदों के और दो एक तत्वों के सम्बन्ध में में आप 
लोगों का ध्यान आकर्षित करना चाहता हूँ, क्‍योंकि उपनिषद्‌ 
अनन्त ज्ञान के समुद्र हैं ओर मेरे जैसे एक अयोग्य व्यक्ति 
को उसका सम्पूर्ण तत्व कहने में अनेकों वर्ष लग जाँयगे, 

१० 


( १४६ ) 


एक वक्तृता में कुछ न दोगा। इस कारण से उपनिपदों की 
आलोचना में जो जो विपय मेरे मन में उत्पन्न हुए हैं, उनमे से दो 
एक विषय ही आप लोगों से कइना चाहता हूँ । पहली 

वात तो यह है कि उसके जैसा अपू् 
उपनिषद्‌ अपूर्व- काव्य संसार से ओर कोई नहीं है। वेद की 
काव्यस्वरूप हें। संहिता भाग की आलोचना करके देखने पर 

उसमें भी स्थान स्थान पर पूर्व काव्य-सौन्‍्दर्य 
का परिचय पाया जाता है। उदाहरण के तौर पर ऋग्वेद संहिता 
के 'नासदीय सूक्त' की आलोचना फीजिये। उसमें प्रलय का 
गभोर अंधकार वर्णानात्मक यह श्लोऋ है--/तम आसीत्‌ तमसा 
गूढमम्रे? इत्यादि | “जिस समय अन्धकार के द्वारा अंधकार 
घिरा हुआ था ।” इसके पढ़ने से ही अनुभव द्वोता है कि इससें 
कवित्व का अपूर्व॑ गाम्भीय छिपा हुआ है। आप लोगों ने क्या 
यह लक्ष्य किया है कि भारत के बाहरी प्रदेशों और भारत के१ 
भोवर भी गस्‍्भीर भाव के चित्र अंकित करने की बहुत चेष्टाये' 
हुई हैं ? भारत के वाहर के देशों मे इस चेष्टा ने सदा जड़ प्रकृति 
के अनन्त भावों के वर्णन का आकार धारण किया है--केवल 
अनन्त बहिप्रेकति, अनन्त जड़, अनस्त देशों का चर्णनही 
वर्णन है। जहाँ मिल्टन, दास्ते या दूसरे किसी प्राचीन वां आधु- 
निक यूरोपीय महाकवि ने अनन्त के चित्र अंकित करने का" 
प्रयत्न किया है, वहाँ उसने अपनी कविता रूपी पंख की सहायता 


से अपने से दूरे आकाश मे विचरण कर अनन्त पहिर्प्रकृति का 


( १४७ ) 


थोड़ा सा आभास देने की चेष्टा की है | यह चेष्टा यहाँ भी हुई 
हैं। वेद संहिता में यह वहिप्रंक्ृति का अनन्त विस्तार जिस 
वरद विचित्रता के साथ चित्रित होकर पाठकों के सामने उपस्थित 
होता है वैसा और कहीं पर भी नहीं दिखलाई पड़ेगा | संह्दिता 
के इस तम आसीत तमसा गूढ़े! इस वाक्य को स्मरण रखकर 
तीन विभिन्न कवियों के अन्धकार वर्णेन की आपस में तुलना 
करके देखिये । हम लोगों के कालिदास ने लिखा है, “सूची- 
औष्य अन्धकार” मिल्टन ने लिखा है, “आलोक नहीं, दृश्यमान 
अन्धकार ।” किन्तु ऋग्वेद संहिता कहता है, “अन्धकार 
अन्धकार के द्वारा आवृत था, अंधकार में अन्धकार छिपा हुआ 
था ।” ग्रीष्म श्रधान देश में रहने वॉले हम लोग इसे सद्दज 
ही समझ सकते हैं। जिस समय बरसात का मौसम एकाएक 
आरम्भ होता है, उस समय सारी दिशायें अन्धकार से भर 
"जाती हैं और इधर उधर दौड़ते हुए काले काले बादल और दूसरे 
बादलों को ढक लेते हैं। जो हो, संहिता का यह कवित्व बिल्कुल 
अनोखा तो है, लेकिन यहाँ पर भी बहिप्रेक्ति के वर्णन की 
चेष्टा की गई है। अन्यन्न जिस प्रकार वहिग्रक्ृति के विश्लेषण के 
द्वारा मनुष्य-ज्ीवन की मद्दान्‌ समस्याओं के सम्राधान की चेष्टा 
हुई है, यहाँ पर ठीक वैसा ही हुआ है। भ्राचीन यूनानवासी 
“अथवा आधुनिक काल के यूरोपियन लोग जिस प्रकार जीवन 
समस्या और जगत्‌ के कारण भूत वस्तुओं के सम्बन्ध रखने 
वाले पारमार्थिक तत्वों के समाधान की इच्छा रखकर वहिभकृति 


( श्ट८ ) 


की ओर धावमान हुए थे, हमारे पुरुखों ने भी यही किया था 
ओर यूरोपियन लोगों की तरह वे लोग भी विफल मनोरथ हुए 
थे। किन्तु पाश्चात्य जातियों ने इस सम्बन्ध मे ओर छुछ नहीं 
किया वह जहाँ पर थीं, वहीं पर पड़ी रहीं। वहिजेंगत में जीवन- 
मरण की बड़ी कठिन|समस्याओं को सुलमाने में असफल होकर. 
वे और आगे न घढ़ सकी । हमारे पूवेजों ने भी इसे असम्भव 
जानो था, किन्तु उन्होंने इस समस्या के दल करने मे इन्द्रियो 
को बिल्कुल असमर्थ ठहराया और यह वात सारे संसार के सामनें 
निर्शयता से प्रकट भी कर दी। उपनिषद्‌ निर्भय होकर कहते हैं :-“ 

“यतो वाचो निवर्तन्ते अप्राप्प मनसा सह |” तैति० २। ६ 

“न तत्र चक्षुगंच्छति न वागूगच्छति। 

“मन के साथ वाक्‌ उसे न पाकर जहा से लौठ आता हे ।” 

“जहाँ न तो चक्तु जा सकते हैं और न वाक्‌ जा सकता है|” 

इसके तथा इसी तरह के ओर वाक्यों के द्वारा उस बड़ी 
भारी समस्या के समाधान में इन्द्रियों की बिलकुल 'असमथेता 
फी वात को उन्होंने व्यक्त किया है। किन्तु वे इतना ही कह 
फर शाल्त नहीं हुए हैं, उन्होंने 'वहिपप्रक्रति को छोडकर अन्त- 
प्रकृति की ओर ध्यान दिया है। वे इस अश्न का उत्तर पाने वे 
लिये अपने 'भआत्मा के पास गये, थे अन्तर्मुखी हुए, उन्होंने जान 
लिया कि वे प्राणद्दीन जड पदार्थ से कभी सत्य का साज्षात्का 
नहीं फर सकते। उन्होंने देखा कि वहिभिक्ृति से प्रश्न करके कु 
भी उत्तर नहीं पाया ज्ञा समता, वद् उन्हें कोई आशापूर्या बात 


( १४६ ) 


'सहीं सुना सकती | इसलिये उन्हंनि उससे सत्य फे अलुसंधांद 
की चेष्टा को व्यथें जान कर चहिप्रेकृति को छोड़ दिया और उस 
ज्योतिसय जीवात्मा की ओर लोटे-वहाँ पर उन्हें उत्तर 
मिला । 

५तमेबैक॑ जानथ आंत्मानं अन्यावाचों विमुश्चथ [? 
--मुण्डक २। २४ 


// “एक सांत्र उस आत्मा को ही पहचानो, ओर सब बातें 
छोड़ दो ।” 
उन्होंने आत्मा से ही सारी समस्याओं को हल किया, उस 
आत्म-तत्व की आलोचना करके द्वी विश्वम्धर परमात्मा को; 
ओर जीवात्मा के साथ उनका सम्बन्ध, उनके 
उपनिपद्‌ में जगत्‌ प्रति हम लोगों के फततव्य एवं उत्तके अब- 
'की समस्या का लम्वन से हम लोगों का पररुपर का सम्बन्ध 
समाघान वहिं;- ये सभी थातें उन्होंने जानी | और इस आत्म- 
प्रकृति से नहीं, तत्व के वर्णन करने जैसा इस संसार में और 
अन्तजंगत के कवित्व नदीं है। जड़ भाषा में इस आत्मा के 
विश्लेषण में 'नेतिः चित्रित करने की आवश्यकता न रही । यही 
लेतिः कहता है। क्यों, उन्होंने आत्मा के वर्णन में निर्दिष्ट 
ध गुणवाचक शब्दों का एकवारगी परित्याग कर 
दिया। तव अनन्‍्त की धारणा करने के लिये इन्द्रियों की सहायता 
प्राप्त करने को आवश्यकता ही नहीं रही । वाह्म इन्द्रियों से भाह्म 


( ९४० ) 


अचेतन मस्त जड़ भावापन्न अवकाश रूपी अनन्त के वर्णन को 

वात लोप हुईं, उसके बदले मे आत्म-तत्व ऐसी भाषा में वर्णन 

किया जाने लगा कि उपनिषदों के उन शब्दों का उच्चारण मात्र 

ही मानो एक सूक्ष्म अतिन्द्रिय राज्य की ओर अग्रसर कर 

देता है । दृष्टान्व के लिये इस श्लोक की बात याद कीजिये :-- 
“न तत्र सूर्योभाति न चन्द्रतारकम्‌ | 


ने मा विद्य तो भान्ति कूतो हयमम्ि || 
तमेव मान्त मनुभाति सब्बं। "४ 


तस्य भासामिंद विभाति ॥” 
मुण्डक २। २। ९० 


संसार में ओर कौन सी कविता इरूकी अपेक्षा गम्भीर भाव 
को प्रकट करने वाली हो सकती है ? 

“चहाँ न तो सूर्य प्रकाशित होता है, न चन्द्रमा, न तारे। यह 
विद्युत्‌ मी वहाँ नहीं चमकता, सत्येलोक की आग का कहना 
ही क्या ९११ 

इस तरह की कविता और कहीं न पायेंगे । कठोपनिषद्‌ की 
उस अपूर्त कथा को याद कीजिये। यह काव्य क्‍या ही अपूर्व 
ओर सत्वाज्न सुन्दर है। इसमे क्‍या ही आपूर्व शिल्प-कौशल 
प्रकट दो रहा है। इसका आरम्भ ही अपूर्त है। उस नचिकेता 
नामक बाज्ञक के हृदय में श्रद्धा का आविर्भाव हुआ है, उसकी 
यम फे पास जाने की इच्छा हुई और उस “आश्रयेजनक तत्व 


वक्ता स्वयं यम ने ही उसे जन्स-मृत्यु-रहस्य का उपदेश दिया। 
ओर वह उनसे क्या जानना चाहता था ९ सत्यु-रहस्य । 


( १५१ ) 


उपनिषद्‌ के सम्बन्ध में जिस दूसरी बात की ओर आप 
तोगों का ध्यान आकर्षित करना चाहता हूँ--वह यही है--बह 
फिसी व्यक्ति विशेष की शिक्षा नहीं है। यद्यपि 

उपनिषद्‌ का हस उनमें बहुत से आचायों और वक्ताओं के 
उपदेश व्यक्ति- नाम पाते हैं, किन्तु उनमें से किसी के वाक्य 
वेशेप के जीवन पर उपतनिषदों की प्रामाणिकता निर्भर नहीं 
के ऊपर निर्भर करती । एक मन्त्र भी उनमे से किसी के जीवन 
पही करता।. पर निर्भर नहीं करता। ये सभी आचाय॑ और 
वक्ता मानो छाया-मूर्ति की तरद रख्न-मंच 

के पीछे रहते थे। उन लोगा को कोई मानो स्पष्ट रूप से देख 
पहीं पाता है, उनकी सत्ता सानो कोई स्पष्ट रूप से नहीं समझ 
ग़ता है, लेकिन वास्तविक्र शक्ति तो है. उपनिषद्‌ की उन अपूर्व 
परहत्व-पूर्ण ज्योतिसेय तेजपूर्ण मनत्नों के भीतर--व्यक्ति विशेष 
के साथ मानो उनका कोई सम्पर्क हो नहीं है। बीसों याशवल्क्य 
प्रायें जाये, कोई हज नहीं, मन्त्र तो हैं। तो भी वे किसी व्यक्ति 
बेशेष के विरोधी भी नहीं हैं। संसार में श्राचीन काल में मिस 
किसी भी महापुरुष वा आचार्य का अभ्युद्य हुआ 

किन्तु ये व्यक्ति- है, था भविष्य मे भी होगा, उनके विशाल और 
विशेष की पूजा के उदार वच्षस्थल पर उन सब के लिये स्थान हो 
विरोधी नहीं हैं। सकता है। उपनिषद्‌ अवतार था महापुरुषों 
की पूजा के विरोधी नहीं हैं, बल्कि उसके पत्त 

में हैं। दूसरी ओर वे बिल्कुल व्यक्तियों के सम्बन्ध में निरपेच्त 
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हैं। उपनिपदों का ईखर जैसा निर्गुण है. अर्थात्‌ व्यक्ति विशेष 
ईश्वर के अतोत तत्वों का विशेष रूप से समर्थक है, वैसे ही 
सम्पूर्ण उपनिषद्‌ व्यक्ति-निरपेत्षता रूपी अपूबे तत्वों फे ऊपर 
प्रतिष्तित है। शानी, चिन्ताशोल, दार्शनिक आर युक्तिवादी 
ही व्यक्ति-निरपेत्ञ तत्व मात्र को पा सकते हैं । 

आर यही हम लोगों फा शाल्र है। भाप ज्ोगें को याद्‌ 
रखना होगा कि ईसाइयें के लिये जिस तरद्द बाइवित है, मुसल- 
मानों के लिये जैसा कुरान है, यौद्धों के लिये जैसा त्रिपिटक है, ' 
पारसो लोगों के लिये जैसा जेन्दावस्ता है, वैसे ही हम लोगों 
के लिये उपनिपद्‌ हैं। यद्दी हम लोगों के शास्र हैं. ओर दूसरे 
नहीं। पुराण, तन्‍्त्र ओर दूसरे प्रथ, यद्दी क्‍यों, व्यास-सूत्र तक 
प्रामाणिकत। के लिये गौण हैं। हम लोगों का मुख्य प्रमाण वेद 
हैं। मन्वादि स्मृति शास्र और पुराण आदि जहाँ तक उपनिपदों 
से मिलते हैं, वहीं ठक अद्दश करने योग्य हैं; जद्दों पर दोने में 
विरोध पाया जाय, वहीं पर स्मृति आदिकों के प्रमाण को 
निदेयतापूवेक परित्याग कर देना होगा। हम लागें फो यह वात 
सदा याद रखनी होगो, लेकिन भारत के दुर्भाग्य से हम लोग 
वर्तेसान काल में इसे भूल से गये हैं। साधारण-साधारण गाँवों 
के आचार व्यवहार इस समय उपनिषदों फे उपदेशों के स्थान 
पर प्रमाण स्वरूप हो रहे हैं। बह्ठाल के किसो दूर गाँव में कोई 
विशेष आचार या मत प्रचलित है, वही मानो वेद्‌ वाक्य, यही 
क्‍यों, उससे भी ज्यादा प्रामाणिक हो गया है। और “सनातन 
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धर्मावलम्बी? इस पद्‌ का क्रितना प्रभाव है। किसी देद्दात फे रहने 
वाले के सामने कर्मक्राण्ड के सभी विशेष विशेष नियमों के 
बिना छोड़े हुए जो पालन करता है वह सच्चा सनातन घमविलम्बी 
हैं ओर जो ऐसा नहीं करता वह दिन्दू नहीं है | अत्यन्त दुःख की 
वात है कि हमारी मातृ-भूमि में बहुत से ऐसे लोग हैं. जो किसी 
चन्त्र विशेष का अवलस्ब लेकर सर्वताधारण फो उस तन्‍्त्र के 
अनुछार चलने का उपदेश देते हैं। जो उसके अनुसार नहीं 
वलता है, वह उनके मत से सच्चा हिन्दू नहीं है। इसलिये हस 
लोगों के लिये इस समय यह स्मरण रखना आवश्यक है कि 
उपनिषद्‌ ही झुझुय प्रमाण हैं, गृह्म और ओत सूत्र तक वेदों के 
प्रमाण के अधीन हैं। ये उपनिषद्‌ हम लोगों के पूवे ऋषियों के 
वाक्य हैं और यदि आप लोग हिन्दू कहलाना चाहें तो आप 
लोगों को इस पर विश्वास करना होगा | आप लोग ईश्वर के 
सम्बन्ध में चाहे जो विश्वास कीजिये, लेकिन वेदों की प्रामा- 
णिकता स्वीकार न करने से नास्तिक कद्दलायैंगे। ईसाई, बाद्ध 
तथा अन्यान्य शाल्रों से हमारे शास्त्र में यही अन्तर है। इन्हें 
शास्ष न कह कर पुराण कहना ठीक होगा। क्योंकि इनसें 
झलप्लावन का इतिहास, राजाओं और राजचंशों का इतिहास, 
महापुरुषों के जीवन-चरित आदि विषयों का वर्णन दिया हुआ 
है। यही पुराणों के लक्षण हैं, इसलिये जहाँ तक वे वेदों से 
मिलते हैं, वहीं तक आह्य हैं। वाइविल ओर दूसरे-दूसरे शास्त्र 
जदँ तक वेदों के अनुकूल हैं, वहाँ तक मानने योग्य हैं, लेकिन 
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जहाँ नहीं मिलते, वहाँ पर मानने की आवश्यकता नहीं | 
(ऊरान के सम्बन्ध से भी यद्दी बात है। इन सभी भन्थों में बहुत 
से नीति के उपदेश हैं, इसलिये बेदों के साथ जहाँ तक उनकी 


पक्रता है, वहाँ तक पुराणों की तरह वे प्रामाणियक हैं। बाकी 
अंश त्याज्य हैं | 


वेदों के सम्बन्ध भे हम लोगों का यह विश्वास है कि चेद्‌ 
कभी लिखे नहीं गये, वेदों की उत्पत्ति ही नहीं हुई। एक ईसाई 
पादरी ने मुझसे एक बार कद्दा था कि उन्की 

वेदों के अनैतिहा- बाइविल ऐतिहासिक मित्ति पर स्थापित है, 
सिकता ही उनकी इसलिये सत्य है। इस पर मैंने उसे उत्तर 
लताका अमाण दियाथा कि हसारे शास्त्रों की ऐतिहासिक 
है। मित्ति कुछ नहीं है, इसीसे वे सत्य हैं। 
उुम्दारे शात्र जब कि ऐतिहासिक हैं. तब 

निश्चय ही कुछ दिन पहले वे किसी मनुष्य हारा रचे गये थे। 
उम्दारे शाक्ष मनुष्यों के रचित हैं, हम लोगो के नहीं | हम लोगों 
के शाल्रों की अनैतिदासिकता हो उनकी सत्यता का उत्कृष्ट प्रमाण 


हैं। वेदों फे साथ आजकल के अस्यान्य शास्त्र ग्रन्थों का 
यही सम्बन्ध है। 


यहाँ पर में उपनिषदों में जिन विषयों की शिक्षा दी गई है 
उतके सम्बन्ध में आलोचना करूँगा । उन में त्तरह तरह के भावों 
के श्लोक देखने में आते हैं कोई कोई तो द्वेतवादात्मक होते हैं । 
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द्वैतवादात्मक कहने से में क्या लक्ष्य करता हूँ ? कई विषयों में 
भारत के सभी सम्प्रदाय एक मत हैं। पहले, 
उपनिपद के. सभी सम्प्रदाय संसारवाद अथवा पुनजन्म को 
मुख्य सतवाद स्वीकार करता है। दूसरे, मनस्तत्व विज्ञान भी 
सम्प्रदायों का एक समान है। पहले यह स्थूल 
शरीर, उसके वाद सूचम शरीर वा मन है। जीवात्मा उसी सन 
का होता है। पाश्चात्म और भारतीय मनोविज्ञान सें यही भेद है 
कि पाश्चाल मनोविज्ञान में मच ओर जीवात्मा में कुछ भेद नहीं 
माना जाता है, किन्तु ययाँ ऐसा नहीं होता | भारतीय मनोविज्ञान 
के मत से सन या अन्तः:करण मानो जीवात्मा के द्वाथ में यंत्र के 
समान हैं । इस यंत्र की सहायता से चह शरीर अथवा वाह्य जगत्‌ 
के ऊपर कार्य करता रहता है। इस विपय में सभी एकसत हैं। 
आऔर भी सभी सम्प्रदाय एक मत से स्वीकार करते हैं कि जीवा[- 
समा अनादि अनल्त है । जब तक वह बिल्कुल मुक्त नहीं हो ज्ञाता, 
तब तक उसका पुनः पुनः जन्‍म होता है | 
आर एक मुख्य विषय पर सभी एक मत हैं और यहीं पर 
भारतीय और पाश्चाल विचारों में मोलिक भेद है कि वे जीवात्सा 
में पहले दी से सम्पूर्ण शक्ति का अस्तित्व स्वीकार करते हैं । 
अंगरेज्ी के ( 7970607 ) शब्द द्वारा ज्ञो भाव प्रकट होता 
है, उससे जाना जातो है कि मानो बाहर से कुछ आ रहा है, किन्तु 
हमारे शास्त्रों के अनुसार सच शक्ति, सब तरह का भहरव और 
पविन्नता आत्मा में ही विद्यमान है। योगी लोग आपसे बतलायेंगे 
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कि अणखिमा, लघधिमा आदि सिद्धियों को वे सिद्ध फरना 
'चाहते हैं. वे पहले ही से आत्मा में विधमान हैं, उन्हें फेवल व्यक्त 
भर फरना होगा | पतज्चलि फे मत से हम लोगों के पैरों फे नीचे 
चलने वाले छोटे से छोटे कीर्डों नक में श्प्ट सिद्धि हैं फेवल उनके 
देह रूपी आधार फे 'अलुपयुक्तना फे कारगा वे प्रकाशित नहीं हो 
सकते । उत्कृष्ट शरोर के पाने से ही वे शक्तियाँ प्रफट हो सकेगी, 
किन्हु ये पहले दी से विद्यमान थीं। उन्होंने अपने सूत्र में एक 
स्थान पर कट्दा है कि “निमित्तम प्रयोजऊ प्रकृतीनां वर्ण मेदस्तु 
ततः क्षेत्रिककत्‌” |४।३। जिम्त प्रकार किसान अपने खेत 
में जल लाने के लिए केवल अपने खेत फी मेंड काट कर 
पास की नहर के साथ उसे मिला देता है, ऐसा करने पर 
जिस प्रकार जल अपने वेग से श्राऊर उपस्थित होता है उसी तरह 
जीवात्मा से सभी शरक्तियाँ, पूर्णता और पवित्रता पहले से दी 
विद्यमान रहती हैं, केवल माया के आवरण के होने से वे प्रफाशित 
नहीं दोतीं। एक वार इस आवरण के दूर होने पर आत्मा अपनी 
स्वाभाविक पत्रित्नता को प्राप्त करता है और उसकी शक्तियाँ 
जागृत हो उठती हैं। आपको याद रखना चाहिये कि प्राच्य और 
पाश्चाद्य विचार प्रणाली मे यद्दी विशेष 'अन्तर है।पाश्वात् 
विद्वान यह सत सिखलाते हैं कि हम सब लोग जन्‍म से ही पापी 
हैं। और जो इस भयानक सत पर विश्वास नहीं करते, उनके 
भति उनके मन में बहुत द्वेष भाव होता है। वे कभी इस बात पर 
विचार करके नहीं देखते कि यदि हम लोग स्वभावतः सन्‍्द ही 
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हैं तो फिर हम लोगो के अच्छे दोने की कोई आशा ही नहीं; 
क्योंकि प्रकृति कभी बदल नहीं सकती | प्रकृति से परिवर्तेत, यह 
वाक्य अपना ही विरोधी हो जाता है--जिसऊा परिवर्तन होता है, 
उसे प्रकृति नहीं कहा जा सकता । यद्‌ विषय हम लोगों को याद 
रखना होगा । इस विषय से हेतवादी, अ्हतवादी ओर भारत के 
सभी सम्प्रदाय एक सत हैं । 

भारत के आधुनिक सभी सम्प्रदाय ओर एक विषय में एक 
मत हैं । वह यह है कि ईश्वर का अस्तित्व है। परन्तु ईश्वर के 
सम्बन्ध में सभी सम्प्रदायों में भिन्न भिन्न धारणा हैं | होतवादी 
सगुण, फेवल सगुण ईश्वर में चिश्वास रखते हैं| में इस सग॒ुण के 
सम्बन्ध में कुछ ओर स्पष्ट करके बतलाना चाहता हूँ । इस सगुण 
शब्द कहने से देदधारी सिंदासनासीन, जगत्‌ शासनकर्ता पुरुष विशेष 
से अभिप्राय नहीं है। सगुण का अर्थ गुणयुक्त है। शात्रों में 
इस सगुण ईश्वर का वर्णन कई स्थानों पर देखने में आता है। 
ओर सभी सम्प्रदाय इस जगत्‌ के शासक, अ्रष्टा; पालनकर्त्ता 
ओरे संधर्ता स्वरूप सगुण को स्व्रीकार करते हैं। अद्वोतवादी 
इस सगुझण ईश्वर के ऊपर उुयादा विश्वास नहीं करते | थे इस 
संगुण ईश्वर से भी उच्चनर अवस्था विशेष मे विश्वास रखते हैं, 
उसे सगुण निर्मुण जाम दिया जा सकता है। जिसका कोई गुण 
नहीं, उसे किसी विशेषण के द्वारा वर्णन करना असंभव है। ओर 
अद्देतवादी उसके लिये सत्‌ चित््‌ आनन्द छोड कर और कोई 
विशेषण देने को तैयार नहीं | शंक्र ने ईश्वर को सबिदानतन्द 


( एशर८ ) 


विशेषण दिया है किन्तु उपनिपर्दा में ऋषियों ने आऔर ज्यादा 
चढ कर फह्ठा है कि 'नेति नेतिः अर्थात्‌ यह नहीं, यद नहीं । छो हों 
सभी सम्प्रदाय ईश्वर फे अस्तित्व फो स्वीकार फरने में एकमत है । 
यहाँ द्वेतवादियों के मत की थोड़ी आलोचना फरूँगा। मैंने 
पहले ही कहा हैं कि में रामाठुन् फो ह्वेतवाद सम्प्रदाय का 
वतेमान काल फा सर्वेश्नेष्ठ प्रतिनिधि स्वीकार 

रामानुज का मत फरूँगा। यह घड़े ही दुख फो बात है कि 
घंगाल के लोग भारत और दूसरे प्रार्स्तों के 

धर्माचार्यों के सम्बन्ध मे बहुत फम छान रखते हैं, और सम्पूर्ण 
सुसलमान्ती शासन फाल में एक चैतन्य को छोड़ फर सभी बढ़े बढ़े 
धर्माचाये ने दक्षिणालत्य मे जन्‍म लिया है। दक्षिणात्ययसियों फा 
मस्तिष्क ही इस समय, वास्तव में, सम्पूगा' भारत पर शासन 
कर रहा है। इसका कारण यह कि चैतन्य भो दक्तिणात्य के ही 
सम्प्रदाय से सस्मित्षित थे । ( साध्वाचाये के सम्प्रदाय के थे ) | 
जो हो, रामातुज के मत से तीन नित्य पदार्थ हैं, ईश्वर, भीवात्मा 
र जड़ भरपंच। जीवात्मा नित्य है और सदा परमात्मा से 
उसका पार्थक्य रहेगा उसकी स्वाधीनता कभी नष्ट न होगी। 
रामातुज कहते हैं कि तुम्हारी आत्मां हमारी आत्मा से सदा 
ध्यक्‌ रहेगी। और यह जड़ प्रपंच--यह प्रकृति भी चिरकाल 
इथक ही रहेगी । उनफे सत से जीवात्मा घोर ईश्वर जैसे सद 
है, वैसे ही जड़ प्रपंच भी है। इंखवर सब के अस्तर्यामी हैं और 
इस अर्थ में रामाजुज्ञ ने स्थान स्थान पर परमात्मा को ज्ञीवात्सा 


( रश£६ई ) 


से अभिन्न--ज्ीवात्मा का सार पदार्थे--कद्ा है। उनके सत से 
प्रलय काल में जिस समय सम्पूर्ण जगत्‌ संकुचित हो जाता है, 
उस समय सारी जीवात्मायें भी संकुचित होकर कुछ दिन 
तक उसी दशा में रहती हैं।दूसरे कल्प के आरंभ सें फिर 
चाहर आकर पहले कर्मो' का फल भोगा करती हैं। रामानुत 
के मत से ज्ञिस काये के द्वारा आत्मा की स्वाभाविक 
पवित्रता ओर पूर्णता संकुचित होती है, वह असत्‌ कर्म 
है और जिसके द्वारा उसका विकास होता है, वही सत्‌ कर्म है। 
जो आत्मा के विकास मे सहायता करता है, वह अच्छा है और 
जो उसके संकुचित होने में सहायता करता है, वही घुरा है। इस 
प्रकार आत्मा कभी संकुचित, कभी विकसित होता है, अन्त में 
ईश्वर की कृपा से सुक्ति पाता है। रासानुज्न ने यह भी कहां है 
कि जो शुद्ध भाव के हैं ओर ईश्वर कृपा के प्राप्त करने की चेष्ठा 
करते हैं, वही उसे प्राप्त करते हैं । 

श्रुति में एक प्रसिद्ध वाक्य है, “आदर शुद्धो सत्वशुद्धिः 
सत्व शुद्धों धुवास्मृति: । ” जब आहार झुद्व द्वोता है, तो सत्व भी 
शुद्ध होता है और सत्व के शुद्ध होने पर स्मृति ऊर्थात्‌ ईश्वर 
स्मरण, ( अथवा अद्वैतवादियों के मतातुसार अपनी पूर्णेता की 
स्वृत्ति) अचल और स्थायी होदी है।” इस वाक्य को लेकर 
साष्यकारों में बहुत सत भेद्‌ दिखलाई पड़ता है। पहली बात तो 
यह है कि इस सत्व शठ्द्‌ का अथे क्‍या है | हम लोग जानते हैं 
कि संाख्य सतानुसार ओर भारतीय सभी सम्प्रदायों ने इस बात 


( १६० ) 


को स्वीकार किया है कि यद्द देद सत्व, रम्तः और तमः इन तोन 
पदार्थो' से बनी है। साधारण लोगों की यह घारणया है कि ये 
तीनों गुण है; किन्तु ऐसी बात नद्दी, वे जगत के 

रोमानुन और उपादान का फारण स्वरूप दें।ओर आहार के 
सलशुद्ि शुद्ध होने पर यद् सत्व पदार्थ निर्मेल होगा। 
विशुद्ध सत्व प्राप्त करना ही वेदान्त का एक सात्र 

उद्देश्य है। में आप लोगों से पहले हो फह्द चुका हूँ कि जीवात्मा 
स्व॒भावतः पूर्ण ओर शुद्ध स्वरूप है और वेदाल्त मत से चढ़ रक्नः 
झौर तमः इन दोनों पदार्था' द्वारा आवृत है | सत्य पदार्थ अत्यन्त 
प्रकाश वाला होता है ओर जिस प्रकार प्रकाश सहन ही फाँच 
फो भेद कर ज्ञाता है, बैसे ही आत्म चैतन्य भी सहज्न ही सत्व 
पदाथे को भेद कर जाता है। इसलिये अगर रज्ः और समः के 
होने पर केवल सत्व पदार्थ हो रह जाय तो जीवात्मा फी शक्ति 
ओर विशुद्धता प्रकट होगी और वह उस दशा में अधिक परि- 
साण सें व्यक्त होगा। इसलिये उस सत्व को प्राप्त करना आवश्यक 
है। और श्रुति इस सत्व की प्राप्ति के लिये यह उपाय चतलाती 
है, कि “आहार शुद्ध द्वोने पर सत्व शुद्ध होगा।” रासादुच् ने 
इस आहार शब्द को खाद्य अथे में लिया है और इसे अपने 
दर्शन का एक प्रधान स्वस्थ रूप साना है। केवल यही नहीं, 
सम्पूर्ण भारतवर्ष के सभी सम्प्रदायों सें इस सतत का प्रभाव दिख- 
लाईं पडता है । इसलिये आहार शब्द का चास्थविक अर्थ क्‍या 
है, इसी को विशेष करके समझना होगा | इसका कारण यह है 


( १६१ ) 


कि रामानुन्न के सत से यह आहार शुद्धि हमारे जीवन का एक 
अत्यन्त आवश्यक विपय है । रामानुच्र कहते हैं कि खाद्य पदार्थ 
तीन कारणों से अशुद्ध होता है । पहले जाति दोष से | खाद्य की 
जांवि अर्थात्‌ श्रक्रति गत दोष । जैसे प्याज़, लहसुन आदि स्वभा- 
बतः अशुद्ध हैं । दूसरे आश्रय दोष-जिस व्यक्ति के हाथ से खाया 
ज्ञावा है उस व्यक्ति को आश्रय कहते हैं । अगर वह आदमी घुरा 
है तो वह खाद्य पदार्थ भी दूषिय हो ज्ञायगा । मैंने भारतवर्ष में 
' महुत से ऐसे महात्मा देखे हैं, भो अपने जीवन मे ठीक ठीक इस 
उपदेश के अनुसार कार्य कर गये हैं। अवश्य ही उसमें बैसी 
जमता थी । कौन व्यक्ति इस पदाथ को लाया है, किससे इसे 
स्पर्श किया है, उनके गुण दोप को समझा जाते थे औरे मेंने 
अपने जीवन में एक धार नहीं सैकड़ों वार इसे प्रत्यक्ष किया है | 
तीसरा निमित्त दोष है--खाद्य पदार्थ में वाल, कीड़ा, मक्खी, 
“गढहंगी आदि के पड़ जाने से उसे खाद्य पदार्थ का निमित्त दोष 
कहते हैं | हम लोगों को इस अन्तिम दोष को हटाने का प्रयत्न 
करना द्वोगा । भारत में आद्वार में यह दोष विशेष रूप से घुस 
गया है। इस त्रिविध दोष रद्दित खाद्य पदार्थ को खाने से सत्व 
की शुद्धि होगी । 
“दब तो यद्द धर्म बहुत आसान ओर स्रीधा सादा हुआ! 
“अगर शुद्ध खाद्य पदाथ को खाने से ही घमम होता है, तो सभी 
ऐसा कर सकते हैं। संसार में कौन सा कमज़ोर और असमथथे 
भतुष्य होगा जो अपने को इन दोषों से मुक्त नहीं कर सकता । इस- 
११ 


( ई९२ ) 


लिये यह देखना चादिये कि शंकराचार्य ने इस आहार शब्द का 

क्या अर्थ किया है। शंकराचार्य उद्दते हैं कि 
शकरऔर आहार शब्द का ध्य्थ है इन्द्रिय द्वार से मन में 
आहार शुद्धि जो विचार पफत्रित होते हैं । उनके निर्मल होने 

से सत्व निर्मेल होंगे, इसके पहले नहीं। तुम 
जो चाहो, खा सकते हो। यदि पचिन्न भोजन फे द्वारा सत्व 
फो झुद्धि होता वानर फो ज़िन्दगी भर दूध भात खिला कर क्यों 
नहीं देखते कि घह बडा योगी होता है या नहीं। अगर। 
ऐसा द्वोता है तो गाय, दरिण आदि सभी पदले बड़े भारी योगी 
हुए होते । 


नित्य नहाये हरि मिले, तो जल जन्वू होइ | 
फल सुल साके हरि मिले तो बाहुर वन्दर होइ | 
तृन घरे से हरि मिले तो बहुत म्गी अजा | 


आदि 


जो हो, इस समस्या फी मीमांसा क्या है ९ दोनों आवश्य- 
है। यह ठीक है कि शंकर ने आदर शब्द का जो अर्थ किया 
है, बद्दी मुख्य अथे है, तो भी यह सत्य है कि शुद्ध भोजन फरने 
से शुद्ध विचार में सहायता मिलतो है। दोनों में घनिछ सम्बन्ध 
है। दोनों चाहिये। तो भी गड़बड़ी यह हो रह है कि वर्तमान काल 
में हम लोग शंकराचाउ के उपदेश को भूल कर केवल 'साथ' 
अथे लेते हैं। इसी कारण जब झैं कहता हूँ. कि धर्म चूह्दे-चों़े 


( (हरे ) 


में घुस पड़ा है तो लोग, मेरे विरुद्ध दो जाते हैं किन्तु आप लोग 
मेरे साथ मद्रांस चले' वो आप लोग भी मुकसे सहसत हो जाँयगे। 
आप बंगाली लोग उनसे वहुत आगे घढ़े हुए हैं। मद्रास की 
ओर यदि कोई इतर ज्ञाति का उच्चवर्ण के भोजन की ओर 
निगाह डाले तो वे उस खाद्य पदाथे को फेंक देंगे। किन्तु वहाँ 
के लोगों ने खान पान में इतता विचार रखते पर भी कोई 
विशेष उन्नति करली हो, सो तो हम लोगों के देखने में नहीं 

' आता । अगर केवल अमुक पदाथे का खाना छोड़ने ही से, और 
उसे दृष्टि दोष से बचाने द्वी से लोग सिद्ध पुरुष होते तो मद्रासी 
लोग बहुत सिद्ध पुरुष होते, किन्तु ऐसी वात नहीं । यहाँ पर हम 
लोगों के सामने जे। कई एक मद्रासी मित्र चैठे हुए हैं, उनकी 
वात को छोड़ कर मैं यह वात कह रहा हूँ । उनकी बात ही 
दूसरी है। 

” इसलिये यद्यपि आहार के सम्बन्ध में इन दोनों मतों फो 
मिलाने से एक पूर्ण सिद्धान्त स्थिर द्ोता है, तो भी “उल्टा 
घुकली रास” न करना । आजकल इस खान पान फो लेकर भी 
चर्णाअस में ख़ूब चखचख चल रहो है। ओर इस विषय को 
लेकर सब से ज्यादा बंगाली लोग चिल्ला रहे हैं | में आप लोगों 

“ में से अत्येक से पूछता हूँ कि आप लोग इस वर्णाअम के सम्बन्ध 

में क्‍या जानते हैं | इस समय इस देश में वह चातुवेस्य व्यवस्था 
कहाँ पर है ९ मेरे म्रश्न का उत्तर दोजिये । मुझे तो कहीं पर भी 
चातुर्वेण्य व्यदस्था दिखलाई नहीं पड़ती । जैसे कहते हैं । “सिर तो 


( शद४ ) 


नहीं है सिर में पीड़ा, “यहाँ पर आपके वर्णाअम धर्म के प्रचार 
को चेष्टा भी वैसी ही है। यहाँ पर चार वर्ण नहीं हैं । यहाँ पर में 
केवल ब्राह्मण ओर शूद्र जाति देखता हूँ। यदि ऋ्ञत्रिय और 
वैश्य जाति है, तो वे कहाँ पर हैं और हिल्दू धर्म के नियमानुसार 
प्राह्मण लोग क्‍यों नहीं उन्हे यज्ञोपवीत धारण कर वेद पढ़ने का 
आदेश करते और यदि इस देश में क्षत्रिय वैश्य नहीं हैं, 
अगर केवल ब्राह्मण ओर शूद्र ही हैं, तो शाज्ाचुसार मिस 
देश में केबल शूद्र ही रहे, वैसे देश से ब्राह्मण को रहना 
उचित नहीं। इसलिये आप लोगों को बोरिया-विस्तर बाँध 
कर इस देश से चले ज्ञाना चाहिये। जो लोग स्लेच्छेा 
का खाद्य पदार्थ खाते हैं ओर स्लेच्छों के राज्य में निवास 
करते हैं, उनके सम्बन्ध में शास्त्र क्या कद्दते हैं, इसे आप 
लोग जानते हैं. ? आप लोग पिछले हजार वर्षों से यही 
करते आ रहे हें। इसका प्रायश्चित क्‍या है, इसे क्‍या आप, 
लोग जानते हैं ? इसका प्रायश्चित है जलती चिता सें प्रवेश 
करना। आप लोग आसन तो ग्रहण करना चाहते हैं आचायों 
का, तो काम ढोंगियों का सा क्‍यों करते हैं? अगर आप 
लोगों को अपने शास्त्रो पर विश्वास है तो आप लोग भी उस 
त्राह्षणययें की त्तरद होज्ञाइये ज्ञो सम्राट सिकन्दर के साथ 
थूनान देश में गया था और स्लेच्छ का आह्वार फरने के 
वाद जलती चिता में प्रवेश कर गेया था । ऐसा करके 
देखिये। उस समय सारी जाति आकर आपके पैरों पर पढ़ेगी। 


कि 
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' आप लोग स्वयं अपने शास्त्रों पर विशास नहीं रखते, परन्तु 
दूसरे को विश्वास कराने चलते हैं। और अगर आप यह सममते 
हैं कि इस युग मे वैसा कठोर प्रायश्चिव करने का आप में 
सामथ्य नहीं है तो आप लोग अपनी कमज़ोरी स्वीकार कीजिये 
ओर दूसरे की कमजोरी को क्षमा कीजिये । ओर दूसरी 
जातियों की यथाशक्ति सद्दायवा कीजिये, उन्हे वेद पढ़ने दीजिये। 
है वंग देश के ब्राह्मणों, में आप लोगों को विशेष सम्बोधन 

' क्षरके कहता हैँ, आप लोग असली आर्य बनिये। 

जो जघन्य धामांचार आपके देश का सत्यानाश कर रहा 

है, उसे छोड दीजिये। आप लोगों ने भारतवर्ष के ओर ओर 
स्थानों को देखा नहीं है। जिस समय में अपने 

वासाचार देश में आता हूँ, उसका पहले के ज्ञान की 
चाहे जितनी बडाई क्‍यों न हो, जब में देखता 

: हूँ कि हमारे समाञ्ञ में वामाचार किस कदर समा गया है वो 
सुझे वह अत्यन्त धृणित नरक के समान स्थान जान पड़ता है । 
यह बामसार्गियों का सम्प्रदाय हमारे बंगाल शआ्रान्त के समाज 
को ढक लिया है। और जो रात में अत्यन्त वीभत्स ल्म्पटता 
के कार्य मे लीन रहते हैं, वे ही दिन मे आचार के सम्प्न्ध में 

; झँचे स्वर में अचार करते हैं और अत्यन्त बढ़े-बड़े श्रंथ उनके 

“कार्य के समर्थक हैं । अपने शाञ्दों के आदेशाजुसार वे 
इस अकार के बीमत्स कार्य करते हैं ! बंगाल प्रान्त के रहनेवाले 
आप सब लोग इन वातों को जानते हैं । धामाचार का उपदेश 
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करने वाले सभी सल्त्र बंगालियों के शाल्ल हैं । इन तंत्रों के 
हेर के ढेर प्रकाशित होते हैं और वेदों की शिक्षा के बदले 
उनकी आलोचना से आप लोगों फे लड़के लड़कियों के चित्त 
कलुषित होते हैं । दे कलकत्ता शहर के रहने वाले भद्र पुरुषो ! 
क्‍या आप लोगो को लज्ञा नहीं आतो कि यह अलुवाद सहित 
वामाचार तंत्र जैसे भयानक वस्तु आप लोगों के लड़के लडकियों 
के हाथों में पड़कर उनके चित्त को खराब करते हैं. भौर 
लड़कपन ही से इन्हे द्विन्दुओं का शाल्र कद कर उतकी शिक्षा 
दी जाती है। अगर हो सके तो उनके हाथों से उन प्रन्थों 
को छीनकर झसल शालड्ध-ेद-उपनिपद्‌, गीता पढ़ने को दे। 
भारत के हेतवाद के मतातुसार जीवात्मा चिरकाले तक 
जीवात्मा दी रहेगा । इैश्वर जगत्‌ का निमित् कारण है, उन्‍्हेंने 
पहले ही अवस्थित उपादान कारण से जगत. 

दोत तथा अद्दौत फी सृष्टि की है । लेकिन अद्वेतवादियों के 
मत से सृष्टि तत्व मतानुसार इेश्वर जगत्‌ का निमित्त ओर उपादान 
कारण दोनों हैं, वह फेवल संसार का रृष्टि- 

कर्ता नहीं है, किन्तु उसने उपादाव भूत अपने से उसकी 
सृष्टि की है। यही अद्वौतवादियों का मत है | बहुत से 
लम्बे चोड़े नामधारी द्वेतवादी सम्प्रदाय हैं, उनका विश्वास 
है कि ईश्वर ने अपने से इस संसार की सृष्टि की है ओर वह 
जगत से सदा प्रथक रहता है। और सभी उस जगत्‌ पति के 
सदा अधीन रहते हैं। फिर बहुत से सम्प्रदाय हैं. जिनका 
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यह मत है. कि ईश्वर ने अपने को उपादान करके इस संसार की 
उत्पति की है ओर जीव काल पाकर शान्त भाव परित्याग 
अनन्‍्तता प्राप्त करेगा | लेकित इस समय इन स्ी सम्प्रदायों 
का लोप हो गया है। आजभकल भारतवर्ष मे अद्वेववादी नामक 
जे सम्प्रदाय है, वह शंक्रर का अनुयायी है। शंक्र के मता- 
नुप्तार ईश्वर माया फे अधीन होकर ही जगत्‌ का निमित्त 
ओर उपादान कारण होता है, वास्तव से नहीं । ईश्वर ही 
' यह संसार हो जाता है। यह बात नहीं, किन्तु वास्तव में जगत्‌ 

नहीं है, ईश्वर ही है । 
अद्वेत वेदात्त का यह सायावाद समझना विशेष कठिन 
है। इस वक्तता सें हमारे दर्शन के इस कठिन समस्या की आलो- 
घना करने का समय नहीं है। आप लोगों में से जो पाश्चात्य 
दशेन शा््रों से परिचित हैं, उन्होंने कांट के दर्शन में कितने तरह के 
मत देखे होगे | तो भी आप लोगों मे से भिन्‍्हे।ने कांट के सम्बन्ध 
में अध्यापक मैक्ससूलर के लेख में पढ़े हें उन्हे सावधान करता 
हूँ कि उनके लेख में एक जबदेल्‍त भूल है। उक्त अध्यापक 
के सतानुसार देशकाल-निर्मित्त हमारे वत्वश्लात का श्रतिवन्‍्धक 
है, उसे पहले पहल काण्ट ने ही आविष्कार किया है, किन्तु 
बास्तव से ऐसी वात्त नहीं। शंकराचार्य ही इसके पहले आवि- 
ष्कर्ता हैं। उन्होंने देशकाल निमिन्त को माया फे साथ अभिन्न 
भाव से वर्णन किया है। सोभाग्य से शकर भाष्य के भीतर 
मैंने इस भाव के दे। एक स्थल देखकर अध्यापक मैक्समूलर 


( १८ ) 


को भेन्न दिया। इसलिए में देपता हूँ कि फाण्ट से पहले भी 
यह तत्व भारतवासियों को अनात न था। अ्द्वेत वेदान्तियों 
का सायाबाद का सिद्धान्त एक्र अपूर्व बातु है। उनके मद 
से सव कुछ ब्रह्म ही है । सेद माया के कारण दिखलाई 
पड़ता है । 
यही एकत्व, यही ए्कमेवाद्वितीयम! श्रद्म ही हम्म लोगों का 
परम लक्ष्य है। ओर यहीं पर भारतीय पर पाश्यात्य विचार 
में मतसेद उपस्थित होता है । हजारों वर्षों 
सभी माया त्याग से सम्पूर्ण संसार के सम्मुग्य इस मायावाद की 
था वैराग्य घोषणा करके उन्हें जलकारा है हि यदि किसी 
में सामर्थ्यथ है तो उसे खण्डन फरे'। इस 
ललकार को सुनकर सार की भिन्न-मिन्न जातियाँ भारतीय मत 
के प्रतिवाद करने को आगे बढीं, क्रिन्त्‌ उसका फल यह हुआ 
है कि वे मर गई' भर हस लोग आज्ञ भी जीते हैं। भारत ने 
सारे संखोर के समत्त घोषणा को है कि सभी भ्रान्ति से 
पूर्ण साया मात्र है । चाहे मिट्टी के बर्तन मे भात खात्ो, चाहे 
सोने के पात्र में भोजन करो, मद्दाराजाधिराज् बनो या दरिद्र 
भिछुक हो , सत्यु ही एक भात्र परिणाम है। सभी की वही 
एक गति होती है। सभी साया का खेल है। यही भारत फी 
अत्यन्त प्राचीन कथा है। बार वार कई जातियों ने उठकर उसे 
खंडन करने, उसके विरुद्ध प्रमाण देने की चेष्टा की है । 
उन्दोने उन्नति करके स्वयं अपने द्वाथों में सारी क्षमता ले ली है, 
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भोग को ही अपना मूल मंत्र बना लिया है। उन्होंने यथाशक्ति 
उस क्षमता को बढ़ाया है, जहाँ तक हो सका है भोग किया है; 
परल्तु दूसरे ही क्षण उसकी मृत्यु हुई है। हम लोग चिरकाल 
से वेखटके चले आ रहे हैं, इसका कारण माया है। महामाया 
को सनन्‍्तान चिरकाल तक बची रहती है, किन्तु अविया की 
सन्‍्तान की आयु अल्प होती है । 
यहाँ पर और एक विषय में प्राच्य और पाश्चात्य विचारों 
में विशेष मतसेद है | प्राचीन भारत सें भी हेगेल और शोपेनदवार 
नामक जसेन दाशनिक विद्वानों के मत की तरह 
वेदान्त और मतवाद का विकास देखने में आता है। किन्तु 
हेगेल दर्शन के हमारे सौभाग्य से हेगले का सा मतवाद यहाँ पर 
मूल भेद-वेदान्त वीन्ावस्था में ही नष्ट हो गया था, उससे अंकुर 
वैराग्यवादी,देगेल निकलकर बजक्ष के रूप मे परिणव होकर उसके 
भोगवादी नाशकारी शाखाओं, प्रशाखाओं के फैलने की 
इस देश मे नौबत ही नहीं आई। हेगेल का वास्त- 
विक मत यह है कि उस एक निरपेक्ष सत्ता से छुहदरे से परिपूर्ण , 
विश्वृंखलता युक्त ओर साकार व्यष्टि श्रेष्ठ है। अर्थात्‌ अजगत्‌ से 
जञात्‌ श्रेष्ठ है, सुक्ति से संसार श्रेष्ठ है। यही द्ेगेल का असली 
सिद्धान्त है। इसलिये उसके मताजुसार तुम भितने ह्वी संसार 
समुद्र में योता लगाओगे, तुम्हारी आत्मा जितना ही जीवन के 
विभिन्न कर्म जाल में फैंसी रहेगी, उतने ही तुस उन्नत होगे! 
पाश्चाल देशवासी कद्दते हें कि क्‍या तुम देखते नहीं हो कि दस 
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लोग कैसी कैप्ती इमारतें बनाते हैं, कैसा रास्ता साफ रखते हैँ, 
किस तरह इन्द्रियों का विषय भोगते हैँ | इसके पीछे--प्रत्येक 
इन्द्रिय भोग फे पीछे,--घोर दुःख यन्त्रणा पेशाचिकता, घृणा 
विह्ेष छिपे हुए हैं, इससे कोई द्ानि नहीं । 


दूसरी ओर हमारे देश के दाशनिकों ने पद्ले ही से घोषणा 
की है कि प्रत्येक अभिव्यक्ति ,जिसकी आप लोग क्रम विश्रास 
कहते हैं, वह उमी अ्रव्यक्त का शपने फो व्यक्त फरने फी व्यर्थ 
चेष्टा मात्र है। इस जगत्‌ का सर्वशक्तिमान फारण स्वरूप तुम 
ह्ठी। 

तुम्द्दी अपने को छोटी से वावली में प्रतिविम्बित करने की 
व्यथे चेष्टा करते हो! कुछ दिन तर चेष्टा करने पर तुम देखोगे 
फि यह असर्भंव है उस समय जहाँ से आये थे, दौड़कर वहीं पर 
लोटने की चेष्टा करनी द्वोगी । यही वैराग्य है--इस वचैराग्य 
के आर्िर्भाव होने से ही धर्मसाधन का सूत्रपात द्वोगा। त्याग 
को छोड़कर किस तरह धर्म का, नीति का सूत्रपात हो सकता 
है? त्यागद्दी घमे का आरम्भ है, त्याग ही उसकी समाप्त 


है। वेद्‌ कहते हैं कि “त्याग करो, त्याग करो, इसके अतिरिक्त 
ओर कोई मागे नहीं ।” 


' “न प्रजया धनेन न चेज्यया ह्यागेनेके अमृतत्वमानशुः |? 


सत्तान ह्वारा नहीं, घन के द्वारा नहीं, यज्ञ के द्वारा नहीं, 
एक सात्र त्थाग के द्वारा ही मुक्ति प्राप्त दो सकती है।” 
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. थही सभी भारतीय शास्त्रों का आदेश है। यद्यपि बहुत॑ 
से लोग राजसिहासन पर बैठ कर भी महात्यागी का जीवन 
दिखला गये हैं, किन्तु जनक को भी छुछ दिन के लिये संसार 
के साथ सम्बंध एकद्स परिद्याग करना पड़ा था, ओर उनकी 
अपेक्षा ओर कौन बड़ा व्यागी था ? लेकिन आजकल हम सब 
लोग जनक कहलानों चाहते हैं। वे जनक हैं 
कलि के जनक अवश्य, किन्तु कितने अभागे लड़के लड़कियों 
के जनक मात्र हैं, जो. उनके पेट भर खाने पीने 
ओर कपड़े की भी व्यवस्था नहीं कर सक्रते। यहीं तक उनका 
जनकत्व है, पूवेकाल के जनक की तरह उनसे श्रह्मनिष्टा नहीं है । 
हसारे आजकल के जमकों के यही भाव है। इस समय जनक 
होने का प्रयज्ञ छोड़कर सीधे राल्ते से चलो। यदि त्याग कर 
सकोगे, तभी तुमसे धर्म पालन होगा। अगर न द्वो सकेगा तो 
तुम आ्राच्य से पाश्चात्य देश तक सारी दुनिया में जितने पुस्तका- 
लय हैं, उनके सभी भ्रंथ पढ़कर दिग्गन पंडित हो सकते हो 
किन्तु तुम्हारे भीतर अगर यह कर्मकाए्ड रहेगा तो तुमसे छुछ 
न होगा, तुम्हारे भीतर धर्म का विकास कुछ भी न होगा । 
केवल त्याग के द्वारा ही इस अमृत॒त्व को प्राप्त कर सकते 
हो, झयाग में ही अपूर्चे शक्ति है। जिसके भीतर यह महद्दाशक्त्ि 
उत्पन्न होती है, वह सारे संसार को परवा नहीं करता । उसः 
सम्रय उसके सामने सारा खंखार गोपद्‌ के समान जान पड़ता 
है--..“ब्रह्माख्ड गोष्पदायते ।? स्याग द्वी भारत की सनातन 
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पताका है। इस पताका को सारे संसार में उड़ाकर, जो 
जातियाँ मरने को बैठी हैं, भारत उन्हें साव- 
ल्याग कोही धान किये देता है कि सब तरह के अत्या- 
अपना आदर्श चार, सब प्रकार की अभद्गता का बह तीज्र 
अनाना पड़ेगा श्रतिवाद्‌ करता है। उनसे मानो कहता है 
कि त्यांग का साय, शान्ति का पथ अवलम्धन 
करो, नहीं तो मर जाओगे। ऐ हिन्दुओ, इस त्याग के 
भण्डे को मत छोडो, इसे सब के सामने फहराते रहो | 
अगर तुम कमजोर दिल के हो और त्याग नहीं कर सकते 
तो अपने आदश को न विगाड़ो । यह साफ़ साफ कह दो कि मैं 
संसार से त्याग नहीं कर सकता, किन्तु कपट का भाव न दिख- 
लाओ,--शाखर का विक्ृत अर्थ करके चिकनी-चुपड़ी दुलीलें 
देकर लोगों की आँखों में घून फ्ोंकने का अ्यत्ञ न करो । जो 
लोग इस तरद की दलीलों पर मुग्य हो जाँय उन्हे भी उचित 
है कि अपने शास्रों के असली अथ जञासमे का प्रयत्न करें । जो 
हो, इस तरह का छल्न-कपट न करो, कद दो कि मैं दुनेल हूँ । 
इसका कारण यह है कि यह त्याग बड़ा भारी महान, आदी है। 
अगर थुद्ध मे लाखों सिपादियों की सृत्यु हो, और दस, दो 
अथवा एक ही सिपाही विज्यी होकर लौट आये, तो इसमे हानि 
द्टी क्‍या हे 
लडाई के मैदान मे जो लाखों मनुष्य सारे जाते हैं, वे धन्य 
ड्ोते हैं क्योंकि उन्हीं के खून के मूल्य विजय खरीदी जाही है । 
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एक को छोड़कर भारत के ओर और जैदिक सम्भदाय इस लाग 

को दी अपना मुख्य आदश माना है। चम्बई 
जाग के श्रेष्ठ प्रान्त का केव्न वल्लभाचार्य का सम्प्रदाय उसे 
आदर्श को जातीय नहीं मानता। ओर आप लोगों मे से बहुत 
जीवन में प्रतिष्ठित से लोग सममते होंगे कि जहाँ पर स्याग नहीं, 
करने के लिये फूठे वहाँ पर अन्त में क्‍या रहता है। इस त्याग 
सन्‍्यासी को भी के आदर्श की रक्षा करने मे अगर धर्मान्धता 
मानना होगा. भी करना पड़े, भस्म रसाये उध्चे बाहु जटाजूट 

धारियों को आश्रय देना पड़े, चह भी अच्छा 
क्योंकि, यद्यपि यह सब अस्वासाविक है, त्तो भी मलुष्यता फा 
नाश करनेवाज्ती जो विज्ञासिता भारत से प्रवेश करके हम लोगों 
की मांस सज्ञा तक को सुखाने की चेष्टा कर रही है, ओर सारी 
भारतीय जाति को कपटी ओर छल्लिया बना रही है, उस विला- 
सिता के स्थान में द्याग का आदर्श रखकर सम्पूर्ण जाति को 
सावधोन करने के लिये इसकी आवश्यकता है।हम लोगों फो 
त्याग का अवलम्बन करना ही पड़ेगा। प्राचीन काल में इसी 
त्याग ने समूचे भारत को विजयी बनाया था, इस समय भी यह्‌ 
त्याग ही फिर से भारत को विज्ययी बनायेगा। यह त्याग दी 
अब भी भारतीय सभी आदशो' से श्रेष्ठ और उच्च है। महात्मा 
बुद्ध, भगवान रासाचुज, परमहंस रासकृष्ण देव की जन्‍्म-भूमि, 
त्याग की लीलाभूमि यह भारत जहाँ पर अत्यन्त म्राचीन काल 
से कर्म कांड का प्रतिपादून चल रहा है, वहाँ पर अब भी सेकड़ों 
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उ्यक्ति सर्वेस्त्र त्याग फरके जीवन मुक्त हुए है, वह देश इस समय 
अपने आदर्शो' को क्‍या तिलांजलि देगा ! कभी नहीं । यह हो 
सकता है कि पाश्चात्य विलासिता के आदर्श से कितने लोगों 
के दिमाग फिर गये हैं, यह सी संभव है कि हज़ारों मनुष्य इस 

ैिद्रय भोग रूपी पाश्चात्य विप को खबर गले भरतक पी गये 
है, दो भी दमारी मातृभूमि मे हजारों व्यक्ति निर्शिचत रूप से हैं 
जिनके सम्मुख धर्म क्रेवल कहने भर के लिये न रहेगा, जो 
आवश्यकता पड़ने पर परिणाम का विचार न कर सर्वेस्व त्याग 
फरने को तैयार रहेंगे 


और एक विषय पर जिन पर हमारे सभी सम्प्रदाय एकमत 
हैं, उन्हें में आप लोगों फे सामने कहने फी इच्छा करता हूँ। 
यह भी एक बडा भारी बिषय है। यह भाव भारत की विशेष 
सम्पत्ति है--यह है कि धर्म को साक्षात्‌ करना होगा | 


नायमात्मा प्रवचनेन लब्यो। 
न मेधया न बहुना श्रुतेन | 


“अधिक बकबक करने अथवा फेवल चुद्धि बल से या 
अनेक शास्त्रों के पाठ से इस आत्मा को प्राप्त नहीं किया जा 
सकता । 

केवल यहद्दी नहीं, संसार में एकमात्र हम लोगों के शास्त्र 
ही घोषणा करते हैं कि शास्त्रों के पाठ ह्वारा भी आत्मा 
को नहीं प्राप्त किया जा सकता, फजूल बोलने या वक्त॒ता द्वारा 
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भी आत्मल्ाम नहीं होता; उसे प्रत्यक्ष अनुभव करना होगा। 
यह गुरु के द्वारा शिष्य में आता है । शिष्य फो 
अत्यक्ष अनुभूति जिस समय अन्त-हेष्टि होती है, उस समय 
ही धर्म है। उसके सामने सभी कुछ साफ हो जाता है, उस 
समय वह साक्षात्‌ आत्मोपलब्धि करता है । ओर 
एक बात हैं | बंगाल से एक विचित्र प्रथा दिखलाई पड़ती है 
उसका नाम कुलगुरु प्रथा है। मेरे पिता तुम्हारे गुरु थे--इस 
समय में तुम्दारा गुरु हूँगा। मेरे पिता तुम्दांरे पिता के गुरु थे, 
इसलिये में भी तुम्हारा गुरु हूँगा। शुरु किसे 
कुलगुरु प्रथा कहते हैं ? इस सम्बन्ध में प्राचीन वैदिक मत 
की आलोचना करें। जो वेदों का रहस्य जानते 
हैं--अन्थकीट, वैयाकरण था साधारण पंडित गुरु होने योग्य 
नहीं,--किन्ठु जो यथाथे में वेदों का तात्पये जानते हैं वे ही 
योग्य हैं । 
यथा खरश्चन्दन भारवाही मारस्य वेत्ता न ठ॒चन्दनस्य 
जिस प्रकार चन्दन ढोनेवाला गदद्ा 'वन्दन के भार को दही 
ज्ञानना है, किन्तु चन्दन फे गुण से परिचित नहीं होता |”? 
ये पंडित भी वैसे ही हैं । इनके द्वारा हम लोगों का कोई 
कार्य नहीं हो सकता | वे यदि प्रत्यक्ष अनुभव न कर सके तो 
वे क्या सिखलायँगे ? लड़कपन में मैं इस कलकत्ता शहर में जहाँ 
तहाँ घूमा करता था, और बड़ी बड़ी बक्तृतायें सुनने पर वक्ता 
से पूछा करता था कि क्‍या आपने ईश्वर का दर्शन किया हे ९ 
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ईश्वर दर्शन की वात सुनते दी वह आदमी चोंक उठता; फेवल 
रासकृष्ण परमहंस ही ने मुकसे कहा कि मैंने ईश्वर का दर्शन 
किया है। केवल यहीं नहीं, उन्होंने यह भी कह्दा था, कि में तुमको 
ईश्वर दर्शन करने का मार्ग दिखला दूँगा शांखों के ठीक ठीक 
छाथे भर कर लेने से ही कोई असली गुरु को भाप्त नदी कर सकता । 


धागैश्बरी शब्द भरी शासत्र व्याख्यान कौशलम। 
वैद्यप्य विदुपा तबछुच्तये न तु मुक्तये ॥” 


“जाना शा्त्रों के व्याख्या करने का कोशल केवल पंडितों के 
आंमोद्‌ के लिये है, मुक्ति के लिये नहीं ।?” 
्ेत्रिय--जो वेद के रहस्य को जानने वाले, निष्पाप, काम- 
रहित है---जो तुम्हे उपदेश देकर धन संग्रह की कामना नहीं 
रखते, वे दी शान्‍्त, साधु हैं। वसन्‍्त ऋतु में जिस प्रकार चनत्तों 
पर पत्ते और कलियाँ निकलती हैं और वह जैसे वक्त से उस 
उपकार के बदले प्रत्युपकार नहीं चाहते, क्योंकि उन्तकी प्रकृति 
दी दूसरे का हितसाधन करना है । दूसरे का हित करो, किन्तु 
उसके बदले दान-स्वरूप छुछ न चाहो ।असली गुरु ऐसे दी 
होते हैं । 
तीर: स्वयं भीम भवाणव जनाः 
अहदेतुनान्यानपि तारयन्तुः | 
“वे स्वय॑ भयानक जीवन रूपी समुद्र को पार कर गये हैं 
ओर स्वयं ल्ञाभम को आशा न रख दूसरे को भी तारते हैं।” 


( १७७ ) 


.... इसी प्रकार के व्यक्ति ही गुरु हैं, दूसरे लोग कभी शुरू नहीं 
हो सकते । क्‍योंकि 
अविद्यायामन्तरे वर्तमानाः स्वय धीरा; पडित॑ मन्यमाना: 


दन्द्रम्यमाणा; परियन्ति मूढा: अन्ध नैव नीयमाना यथान्धा: 
“-कंठ २।५। 

“स्वयं अन्धकार में डूबे हुए हैं, किन्तु अहंकार के वशीभूत 

हो यह समझता है कि वह सव कुछ जानता है। वह केवल यही 

'सममकर निश्चिन्त नहीं हो जाता, वह दूसरे की सहायता करने 

को जाता है। घह तरद्द तरद्द के बुरे मांगे में भटकता रहता है। 

इस प्रकार अन्घे द्वारा लाये हुए अन्धे के समान दोनों गढ़डे में 
गिर पढ़ते हैं ।” 

तुम्हारे वेद भी यही बात कहते हैं। इस वाक्य के साथ अपने 

आधुनिक प्रथाओं की तुलना करो। आप लोग वेदान्तिक हैं 

सच्चे हिन्दू हैं, सनातन मार्ग के पक्तपाती हैं । 

मैं आप लोगों आप लोग जितने ही सनातन सार्ग के अधिक 

को सनातन मार्ग पक्षपाती होंगे, उतने ही बुद्धिमानों की तरह 

का अधिक पक्त- कार्य करेंगे ओर जितने ही आजकल की 

पाती बनाना. धर्मान्धता का अलुसरण करेंगे, उतने ही मूर्खो' 

चाहता हूँ को तरह कार्य करेंगे। आप लोग उसी सनातन 

सागे का अवलम्बन कीजिये। क्योंकि उस 

समय के शाल्रो की प्रत्येक वाणी वीय॑बान, स्थिर, अकपट हृदय 


से निकली है, उसका प्रत्येक सुर अमोध है। इसके बाद ज्ञातीय 
श्र 


३ 


हु 
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धपननिं का झुग चाया, शिप, दिस, पर्म सम्ो दिप्तों मेंठी 
खबनति हुए। उसने परश्गों के गीएपीन हा सम्रा गहीं है, 
किन्तु इस समय की लियी हो सभी पश्लक के, इस खाडिफी 
ब्याति, सातीय श्रयतति पा प्रमाग॑ पास जाया ै। प्रोय बल 
के धढने उनमे पैयन राएस भानि है। लाचा, भाशों, "र्प्राधीन 
फाल के भाव को ते सी, लिप संगग जगीय झरी॥ में योर्ग 
ओर जीवन था। चाप सांग फिर से यीयेगम धनी, इस आाधीत 
गरने के जल को गृव पेट भर पिध्रा। इसके आजरिंश सार 
के द्वार का और दूसरा उप्राय नदी है। 


दुसरे विषय को चालाइना करने मे प्रम्शुत प्रिदय सो एंशड 
तरह से भूत ही गया था। यह विषय बहन बड़ा है और सु 
आप लोगा से इतना पहना ? डि में सप भूल पाया हैं । थी हों, 
'अद्वतवाद के मत से हम लोगों का भो यह स्यक्ित्य है, ये भम 
मात्र है। सारे सपार के दिये इस बात फो समभझना कडिन है । 
मिस समय आप फिसी से कहेंगे कि बह ब्यक्ति' नही, पद इस घास 
से इतना डर जञायगा कि घद यद समझने लगेगा कि मेरा झईईमाय 
बठ चाह जो कुद्ध भो क्यों न हो नष्ठ हो भाँयगा । 
आह भाव लोए फिल्तु अद्वेन्‍्यादी पते है कि वास्तन में सुममें 
दोने का तालय॑ अहभाव है ही नहीं। 'पपने जीपन फे प्रमिय्गा 
में तुम्दारा परिवर्तन हो रहा | नुम एफ समय 
चालक थे, उस समय तुम एफ तरद से सोचते विचारते थे, इस 
समय तुम युवक हो, इस समय एक तरह से सोचते हो। सभी 


अं 


ही 
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का परिणाम होता है। यदि यददी होता है, तो फिर तुम्हारा अहँ 
भाव कहाँ रद्दा ? यह अहं भाव या व्यक्तित्व न तो देहिक है, न 
मानसिक | तुम्हारी आत्मा इस देह ओर मन के परे है ओर 
अद्वेतवादी कद्दते हैं कि यह आत्मा प्रह्म स्वरूप है। दो अन्त 
कभी रह नहीं सकते । एक दी प्यक्ति हैं, वह अनन्त स्वरूप हैं । 
सीधे सादे शब्दों में यह कहा जा सकता है कि हस लोग 
विचारशील प्राणी हैं। हम लोग सभी वल्तुओ पर विचार 
करके समझता चाहते हैं। अब यह देखना चाहिये कि विचार 
था युक्ति किसे कहते हैं --युक्ति या विचार का अथे है--क्रमशः 
पदार्थों के समूह को उच्च श्रेणियों में बॉटकर अन्त से एक 
ऐसे स्थान पर पहुँचाना जिसके ऊपर ओर जानना द्वो सके । 
ससीम बल्ठु को यदि अनन्त के पर्वाययुक्त किया जा सके 
तभी उसको चिर विश्राम होता है। एक ससीम वस्तु को 
लेकर उसके कारण का अनुसंधान करो, लेकिन जब तक चरम 
अर्थात्‌ अनन्त को पहुँच न जाओ, तब तक कहीं पर शांन्ति न 
पाओगे । और अद्वेतवादी कहते हैं कि इस अनन्त 
वास्तविक विचार का ही एक मात्र अस्तित्व है। और सब माया है, 
क्या है और उसका और किसी को सत्ता नहीं है। जो फोई जड़ वा 
परिणाम चेतन पदाथे है, उसका जो यथाथे रूप है, वह 
यही त्रह्म है। हम लोग यह ब्रह्म हैं और नाम रूप 
आदि जो कुछ है, सभी माया है। इस नाम रूप को हटा दो-ऐसा 
करने पर तुम्दारे हमारे वीच में कोई भेद नहीं रहेगा। किन्तु हम 
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लोगों को इस “अहम! शब्द को अच्छी तरह से सममना होगा। 
साधारण॒त: लोग सममते हैं कि यदि हम ब्रह्म ही हैं तो हम मन- 
मानी क्‍यों न करें ? लेकिन यहाँ पर यह “अं? शब्द्‌ और अथे 
में व्यवह॒त होता है। तुम जब अपने को बद्ध समझते हो, उस 
समय तुम आत्म स्वरूप ब्रह्म नहीं हो, जिनका कोई अभाव न द्द 
जो अच्तज्योति हें।जो अनन्ताराम हैं, आत्म तृप्त है, उन्हें 
किसी वस्तु का अभाव नहीं है, न उन्हें कोई कामना है। वह 
विल्कुल निभेय और पूर्ण स्वाधोन है। वही ब्रह्म है। उस ब्रह्म 
स्वरूप में हम सब लोग एक हैं। 
इसलिए द्वेतवाद और अद्वैत॒वाद में एक ही अन्तर जान पडता 
है। आप लोग देखेंगे कि शंकराचार्य जैसे बढ़े बढ़े भाष्यकारों ने 
भी अपने अपने मत को पुष्ट करमे के लिये स्थल स्थल पर 
शाल्तों का ऐसा अथे किया है ।क जो मेरे मन में समीचीन नहीं 
जान पड़ता । रामानुन्न ने भी इस तरह शा््रों का अथे किया है 
कि जो स्पष्ट समझ में नहीं आता । हमारे 
दोत और अद्दौत पदितों में भी यह धारणा देखने में आती 
मत में अन्तर--अरी है कि भिन्न भिन्न सम्प्रदायों में केवल एक 
रामकृष्ण के जीवन ही सत्य हो सकता है. और सभी मिथ्या हैं । 
में दोनों मतों का यद्यपि उन्होंने श्रुतियों तक से इस तत्व के। पाया 
जमन्तुत है (जो अर्ूूत तत्व भारत को अब भी ससार 
को सिखलाना पड़ेगा) कि एक सद्ठिप्रा बहुधा 


चदन्ति,--अकृत सत्ता एक हो है। महात्माओं ने उसी को अनेक 
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' रूपों में वर्णन किया है। यही हम लोगों के जातीय जीवन का मूल 
मंत्र है ओर इसी मूल मंत्र को कार्य रूप में परिणत करना ही 
हमारी जाति की जीवन समस्या है। भारत के कई पंडितों के-- 
मेरा पंडित कहने से अभिप्राय वास्तविक धार्मिक ओर ज्ञानी 
पुरुष से है--अतिरिक्त और सब लोग उस तत्व को भूल गये | 
हम लोग इस महान्‌ तत्व को सदा भूल्र जाते हैं। आप लोग 
देखेंगे कि अधिकाश पंडितों का--सैकड़ा पीछे ६८ का मत है कि 
अद्वेतवाद सत्य है, न तो विशिष्टाह्वेतवाद सच्चा है न हतवांद्‌ 
है । अगर आप बनारस में पाँच मिनट के लिये भी किसी घाठ 
पर जाकर जैठिये तो आप मेरी बाव को सच पावेंगे। आप 
रेखेंगे कि उन सभी सम्प्रदायों और सर्तों मे खासी बहस हो रही 
है | हमारे समाज और पंडितों की यह दशा है | इन भिन्न भिन्न 
पम्प्रदायों के कलह फे भीतर एक ऐसे मनुष्य ने जन्‍म लिया है 
जिसने भारत के विभिन्न सम्प्रदायों फे भीतर जो सामझस्य है-- 
उस सामञ्ज्ञस्थ को कार्य रूप में परिणत करके अपने जीवन में 
दिखला दिया था । में रामऋष्ण परमहंस को लक्ष्य करके यह कह 
रहा हूँ । उन्तके जीवन की अलोचना करने ही से जान पड़ता है कि 
ये दोनो मत ही आवश्यक हैं। वे गण्णित ज्योतिष के भूकेन्द्रिक 
(७४०००॥४४०) ओर सूर्यकेन्द्रिक (०॥0 ००४॥४०) मठ के से 
: हैं। लड़के को जब पहले पहल ज्योतिष की शिक्षा दी जाती है तो 
उसे इस भूकेन्द्रिक मत की द्वी शिक्षा दी जाती है, किन्तु मिस 
समय वह ज्योतिष के सूक्ष्म से सूच्म तत्वों का अध्ययन करने 
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&लगता है तो उस समय इस सूर्यकेन्द्रिक मत को पढ़ना आवश्यक 
होता है। उस समय वह ज्योतिष के तत्वों को पहले से भी 
अच्छी तरद समभ पाता है| पॉँचों इन्द्रियों से आवद्ध यह जीव 
स्वभावत: द्वेतवादी होता है जितने दिन तक एम लोग पद्नेन्द्रियों 
द्वारा आवद्ध हैं, उतने दिन तक दम लोग सगुणा ईश्वर का दर्शन 
करेंगे--सगुण ईश्वर के अतिरिक्त और क्रिसी भाव को देख न 
पावेंगे । हम लोग संसार को ठोक इसी तरह देखेगे। रामानुज 
कद्दते हैं. कि जब तक तुम अपने फो देह, मन, जीव समम रहे 
दो, तब तक हुस्दारे प्रत्येक ज्ञान क्रिया मे जीव, जगत्‌ और इन 
दोनों के कारण स्वरूप वस्तु विशेष का ज्ञान बना रहेगा। 
लेकिन भलुष्य के जीवन में कभी कभी ऐसा समय भो आता है 
जिस समय देह का शान एक-वारगी जाता रहता है, मन तक 
सक्ष्मानुसूचम होते होते प्रायः लोप दो जाता है भिस समय 
देद में भय ओर दुबेलतां उत्पन्न करने वाली सभी चस्तुर्यें चली 
जाती हैं। उसी समय वह उस प्राचोन महान उपदेश की सत्ता 
समझ सकता है। बह उपदेश क्‍या है ९--. 

इ्ेव तैजितः सगे, येपा साम्ये स्थितमनः । 
निर्देष हि सम अक्ष तस्मादूवद्ाणिते स्थिता ॥| 


+-गीता ४-१६ 
सम पर्यन्‌ हि सर्वत्र समवस्थितमीश्वरम 


न हिनस्थात्मनात्मान ततो याति परा गतिम्‌ 


“-यगीता १३। २८ 


वेदान्त का महत्व 


गीताकार ने कहा है। 'स्वल्पसपस्य धर्मेस्य त्रायते महत्तो सयात्‌ !! 
२। ४० । थोडा भी धर्माचरण करने से मनुष्य बडी आपत्तियों से 
भुक्ति पाता है--अगर इस वाक्य के समर्थन के लिये किसी डदा- 
'* हरण की आवश्यकता द्वो तो में कह सकता हूँ कि में इस क्ुद्र जीवन 
में पय-पग पर इस वाक्य की सथाई का अनुभव करता हूँ | कुम्म- 
कोनम्‌ के रहनेवाले महानुभावों ! मेंने कार्य तो बिल्कुल साधारण 
किया है, लेकिन कोलम्बो से यहाँ तक जिन जिन स्थानों में में 
गया हूँ, वहाँ वहाँ जैसा मेरा हार्दिक स्वागत किया गया है, उसका 
मुझे स्व्प्त म भी गुसान न था। इसके साथ द्वी यह भी कहना 
पड़ता है कि हिन्दू आति के पू् संस्कारों और भावों के यह उप- 
युक्त द्वी हुआ है। इसका कारण यह है कि हिल्दू जाति की सूल 
जीवनी-शक्ति, हिल्दू जाति का मूल मंत्र द्ी-घर्म है। 

में पूर्व. और पश्चिम के अनेक देशों में घूमा हूँ-- संसार के 
सम्बंध मे मैंने कुछ अलजुभव प्राप्त किया है। मेंने देखा है कि सभी 
ज्ञातियों का एक न एक आदशे है--वद्दी उस जाति का मेरु- 
दण्ड स्वरूप है। किसी किसी ज्ञाति में राजतीति ही की प्रधानता 
है, कोई जाति सामाजिक उन्नति की ओर ऋुकी हुई है और 
फोई सानसिक उन्नति में ्वगी हुई है किसी में जातीय जीवन को 
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कुछ ओर ही मित्ति है| लेकिन हमारे देश भारतवर्ष के जातीय 
जीवन की सूल मित्ति धर्म है--एक सात्र घर्स है। यही हमारे 
जातीय जीवन का मेरुदए्ड है इसी पर हमारा जातीय जीवन 
रूपी प्रासाद खड़ा है। 
आप लोगों में से बहुतों को सम्भवतः याद होगा, मद्रास 
के रहनेवालों ने कृपापूवेक मुझे अमेरिका में जो अभिनंदन 
भेजा था उसके उत्तर में मैंने एक विषय का विशेष रूप से उल्लेख 
किया था। वह यह था कि पाश्चात्य देश के बहुत से भद्र पुरुष 
फहलाने वाले लोगों से हमारे यहाँ साधारण 
धर्म हो हमारे किसान धर्म विषयों के विशेष जानकार होते हैं। 
जातीय जीवन आज झुफे उसके लिये विशेष प्रमाण मिलता 
का मेरुदएड हे है-...इस विषय में मुझे ओर केई सन्‍्देह नहीं है । 
एक समय था जब कि भारत के जन साधारण में 
ससार की खबरें जानने और उनके संग्रह करने की लालसा का 
अभाव पाकर भुझे दुःख हुआ करता था । अब मुझे; उसका रहस्य 
मालूम हो गया है | हमारे देश के लोग भी समाचारों को जानने 
के लिये बहुत व्यप्म रहते हैं | उनका जिस विषय से विशेष अजु- 
राग रददता है, उसो की ख़बरें जानने के लिये उनमें उत्सुकता 
रहती है। इस दिपय में चल्कि और देशों में जिनमें मैं गया हूँ या 
देखा है--साधारण लोगों की अपेक्षा उनमें विशेष आमह होता 
है। हमारे देश के किसानों से यूरोप के राजनैतिक हलचल्ों, 
सामाजिक उल्लमनों के सम्बंध में पूछो, वे कुछ न बतायेंगे, क्योंकि 
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इस विषय से न तो उनका छुछ सम्बंध है और न वे उसे 
जानना ही चाहते हैं। फिन्तु सोलोन में भी (जो भारत से 
बिल्कुल अलग है--जिप्तका भारत के स्वार्थ से कोई विशेष 
सम्बंध नहीं है ) देखा कि वहाँ के किसान भो जानते हैं कि अमे- 
रिका में धार्मिक सम्मेन हुआ था, उनका एक आदमी वहाँ गया 
था ओर वह कुछ अंशों में सफल हुआ है। इसलिये यह देखा 
ज्ञाता है कि जिन विषयों की ओर उनका अनुराग है उन्हीं 
विषयों की वाते ज्ञानने के लिये वह संसार की और जातियों की 
तरह व्याकुल रहते हैं। धर्म ही भारतवासियां फी एक मात्र 
प्रिय बस्तु है । 

घर्म हमारे ज्ञातीय जीवन की नींव है या राजनीति, इस 
विपय को लेकर मै विवाद खड़ा करना नहीं चाहता । तो भी यह्‌ 
स्पष्ट जान पडता है कि चाहे अच्छा हो या दुरा, धर्म ही पर हमारे 
जातीय जीवन की नींव डाली गई है। तुम इसे कभी बदल नहीं 
सकते--एक वस्तु को नष्ट करके उसकी जगह पर दूसरी चीज को 
विठाल नहीं सकते । एक बड़े पेड़ को उखाड़ कर तुरन्त द्वी उसे 
दूसरे स्थान में गाड़ देने से वह उस स्थान पर जीवित रहेगा, इसकी 
ठुस कभो आशा नहीं कर सकते | चाहे अच्छा द्वो या बुर, आज 
इजारों वर्षो' से मारत में धर्म ही जीवन का आदर्श हो रहा है, 
सैकड़ों शवाब्दियां से भारत की वायु घर्म के महान आदशे से 
परिपूर्ण है, हम लोग इसी घ॒र्म के आदर्श मे पोले-पोसे गये हैं, 
इस समय यह धर्मभाव हसारे रक्तों में मिल गया है, हम लोगों 


( ए८ई ) 


की घमनियों के रक्त के साथ वह प्रवाहित हो रद्दा है--वह हमारा 
स्वभाव सा बन गया है, हमारे दैनिक जीवन फा एक अंग सा हो 
गया है। भद्दा तेज का विकास न कर--सहस्र वर्षो' से महा- 
नदी ने अपना जो ग्रवाह बना लिया है, उसे नष्ट किये बिना, क्‍या 
तुम उस धर्म का परिद्याग कर सकते द्वो? क्‍या तुम गंगा को 
उसके उद्गम स्थान हिमालय में लेजाकर उसे नये प्रवाह में प्रवा- 
हित करने की इच्छा करते हे। ९--अगर यह सम्भव भी हो तो भी 
इस देश के लिये उसझी विशेषता का द्योतक धार्मिक जीवन 
छोड़ कर राजनीति अथवा और किसी जातीय जीवन के लिये 
महंण करना सम्भव नहीं | थोड़ी सी वाधा के होने पर द्वी तुम 
कार्य कर सकते हो--भारत के लिये धर्म दी वह बाधा है। इसी 
धर्म-पथ का अनुसरण करना ही भारत का जीवन है--भारत की 
उन्नति और भारत के कल्याण का एक सात्र उपाय है। 
ओर देशों में भिन्न मिन्न आवश्यकीय वस्तुओं में धर्म भी 
एक है। एक अचलित उदाहरण देता हूँ--मैं सदा यद्दी उदाहरण 
दिया करता हूँ। अमुक भद्र महिला के घर में तरह तरह की 
चीज़ें हैं---आजकल का फेशन--एक जापानी बर्तन घर में रहना 
चाहिये न रहने से अच्छा नहीं दिखलाई पड़ता है--इसलिये उसे 
जापानी बतेन घर में रखना ही होगा | इस प्रकार हमारे ग्रहस्वामी 
या गृहिणी के अनेक कार्य हैं। उन्तमें एक घर सी चाहिये--तभी 
सबीग पूर्ण हुआ। इसी कारगा उन्हें एक आध धर्म के कार्य भो 
करने चाहिये । संसार के अधिकांश लोगों के जीवन का उद्देश्य-- 


५ हैंड, 2) 


राजनैतिक वा सामाजिक उन्नति की चेष्ठा करना है। ईश्वर ओर 
धर्म उनके लिये सांसारिक सुविधाओं के लिये हैं। तुमने कया 
सुना नहीं है, दो सो वर्षो से कितने भूले और अपने के। विद्वान 
सममने वाले लोगों के मुँह से भारतवासियों के घर्म के विरुद्ध यही 
अभियोग सुनने में आता है कि उनके द्वारा सांसारिक सुख वा 
स्वच्छन्द्ता प्राप्ति की सुविधा नहीं होती--उसके द्वारा धनप्राप्ति 
नहीं होती, उससे समूचे जाति के दस्युओं के रूप मे परिणत नहीं 
“किया जा सकता, उसके द्वारा वल़वानों के, पू जीपतियां के यह 
सुविधा नहीं होती कि वह गरीबों का रक्त शोपण करे !--सचसुच 
हमारे धर्म मे ऐसी सुविधा नहीं है । इस घमे ,मे दूसरी जातियों 
के लूटने खलोटने और उनका सर्वनाश करने के लिये भयावनी 
सेना-मेजने की व्यवस्था नहीं है। इसलिये ये कहते हैं कि इस घर्म 
में क्या रखा है ? उससे चलते हुए कल के लिये अन्न संग्रह नहीं 
किया जा सकता अथवा उसके द्वारा शरीर से जार नहीं होता 
इसलिये इस धर्म में रखा ही कया है ?--वे स्वप्न में भी नहीं सोचते 
कि इन्हीं युक्तियें के द्वारा ही दसारे धर्म की श्रेष्ठता सिद्ध होती है 
हमारे धर्म में सांसारिक सुख नहीं छाता, इसलिये हमारा धर्म श्रेष्ठ 
है। हमारा धर्म ही एक मात्र सद्धम है; इसका कारण यह है कि 
हमारा धर्म यह तीन दिन के लिये चर्च॑त्न इन्द्रिय जगत को ही 
हमारा चरम लक्ष्य नहीं बतलातो | यह कई हाथों में विस्तृत 
छुद्र एथ्वी में हमारे धर्मा की दृष्टि आवद्ध नहीं है। हमारा धर्म 
इस जगत की स्रीमा के बाइर--दूर--वहुत दूर पर दृष्टि. 


( एप्प ) 


डालता है--बह राज्य अतिन्द्रिय है-वह्ाँ न तो देश है, न 
काल है; संसार के फोलाइल से दूर, श्त्यन्त दूरी पर--ऋ 
पर जाने पर--संसार के सुत्र दुःख छुछ स्पर्श 
हिन्दू धर्म का नहीं कर सकते। उस समय, सारा जगत्‌ 
उद्देश्य ही उस महिसा-शाली आत्मा रूप महाससुद्र 
में विन्दु रूप हो जाता है। हमारा धमे 
डी सत्य धर्म है--क्योंकि बह यह उपदेश देता है कि 'प्रह्म 
सत्य जगन्मिध्या ! हमारा घर्म फहता है कि पाचन लोप्टव 
'वा धूल के ससान है, संसार में चाद्दे जितनी क्ञामता प्राप्त करो, 
सभी क्णिक है, यही क्‍यों, जीवन धारण फरना द्वी विंडम्धना 
सात्र है, इसी कारण से हमारा घ॒स सत्य धर्म है। यही धर्म शे६ 
है, क्योंकि सब से ज्यादा यही त्याग की शिक्षा देता है। सैरुड 
थुगों से सचित शान वल से दुस्डायमान हो वह प्राचीन ज्ञार्न 
पुरुषों के झुकावले में जो कत्त फे छोकरे हैं, उन सब ज्ञातियों रं 
गम्भीर तथा स्पष्ट भापा में कहता है, “बच्चे तुम इन्द्रियों थे 
शुल्ञाम हो--किन्तु इल्द्रियों का भोग अस्थायी है--विनाश ६. 
" उसका परिणास है-.-इस तोन दिन के चणस्थायी विज्ञास क 
फल--सर्वैनाश है ! इसलिये इन्द्रियों के सुख को वासना छोडो 
'यद्दी धर्मे प्राप्ति छा उपाय है? त्याग ही हमारा चरम लक्ष्य है 
झुक्ति का सोपान है, भोग नहीं। इसी कारण हमारा धर्म ह्दीए' 
सात्र सन धर्म है। आश्चये है कि एक ज्ञाति के बाद दुसः 
जाति ने संसार रूपी रह संच पर आकर छुछ देर फे लिये ब 


( श्८ह६ ) 


तड़क भड़क से अपना पाटे अदा किया है ; परस्तु दूसरे ही क्षण 
उसका अन्त हो गया है ! काल समुद्र मे उन्होंने एक तरह भी 
नहीं पैदा किया है---अपना कोई चिन्ह तक नहीं छोड़ गये हैं । 
हम लोग अनन्त काल से काकभुशुरडी की तरह बचे हुए हैं । 
हम लोगों की कभी मृत्यु होगी, इसका भो चिन्ह नहीं 
दिखलाई पड़ता । 
आजकल लोग 'योग्यतम का उज्जीवन! (80ंफ्क्ों 6६ 
/6 ग688 ) विषयक नये सतवाद को लेकर बहुत बातें करते 
फिरते हैं। उनका कहना है कि जिसमे मितनी 
सब से योग्य कौन जयादा ताकत है, वह उतने ही ज़्यादा दिन तक 
है? आच्य या बचा रहेगा। अगर इसो फो सच मान लें तो 
पाश्चात्य ! प्राचीन काल की जो जातियाँ भगगड़े में ही 
समय बिताया करती थीं, वह आज्ञ भी बढ़े 
ग़ोरव के साथ जीवित रहती ओर हम लोग--यह कमजोर 
हिन्दू जञाति--( मुझसे एक अंग्रेज रमणी ने एक बार कहा. 
था कि हिन्दुओं ने क्‍या किया है १ उन्होंने तो एक जाति को भी. 
नहीं जीता है ! ) वही जाति--जिसने कभी एक जाति फो नह. 
जीता है--चद्दी इतने दिनों में लुप्त हो गई होती। लेकिन वही 
ज्ञाति तीस करोड़ प्राणियों को लिये अभिमानपूर्वक्त जीवित 
है! और यह्द भी सद्य नहीं कि इस जाति फी सांरी शक्ति क्षय 
हा। गयी है। यह भी सच नहीं है. कि इस जाति के शरीर के सारे: 
अंग शिथित्र हे! गये हैं। इस जाति में अब भी काफ़ी जीवनी-, 


( १६० ) 
शक्ति है। जमी उपयुक्त ममय आयेगा, घद ीवनीशहिः मडानदी 
की त्तरह प्रवाहित होने लगेगी। श्रन्यस्थ प्राचीन फाल से दम 
लोग मानों एक बढ़ी जटिल समस्या फो हत्त करने के फिये 
आह्वान करते हैं। पाश्यात्य देशों मे सभी यहीं चेष्टा करते हैं फि 
किस प्रकार वे लोग जगत फी और जातियों से बटकर धनवान 
होंगे, लेकिन हम लोग यहाँ उसी समस्‍या को हल फरते रहने हैं 
कि कितनी थोड़ी सी सामग्री फो लेकर इस लोग श्रपनी ज़िन्दगी 
का निर्वाह कर सक्नते हैं। दोनें चानियों में यही संग्रप और 
सेद्‌ 'अध भी कई शताब्दियों तक चलेगा। लेक्रिन इतिहास में 
यदि कुछ भी सत्य का अंश हो, यदि वर्तमान चिन्दों फो देखकर 
भविष्य का अनुमान फरना जरा भी सम्भव दा तो यद्द देंस 
पडेगा कि नो थोड़े में ज्ञीवन यात्रा निर्वाह करेंगे "पर 
अच्छी तरह से आत्म सयम करने का प्रयत्न करेंगे बड़ी 
युद्ध में, अन्त में, विजयी द्वेगे । और जो लोग ऐशो आराम 
और विलांसिता की ओर कुक रहे हैं, वे कुछ देर फे लिये भले 
ही तेजस्वी और बलवान ज्ञान पढ़े', अस्त में बह गिल्कुल 
नष्ट हा जॉयगे । 

मनुष्य जीवन में, यही क्यों, जातीय ज्ञीवन में समय समय 
पर संसार से एकद्म विरक्ति हे| जाती है। जान पडता है, 
सारे पाश्चात्य देशों में इसी तरह संसार से एक प्रकार की 


विरक्ति का भाव आ रहा है। पाश्चात्य देशों के बढ़े से 
घड़े विद्वाय ओर विचारक अब इस बात का अनुभव करते हैं. कि 


( १६१ ) 


धन ऐश्वर्य के लिये सिर तोड परिश्रम करना बिल्कुल व्यथ है। 

वहाँ के अधिकांश शिक्षित ख्ो-पुरप अपने 
पारचात्य देश वाणिज्य प्रधान सम्वता की इस प्रतियोगिता, 
में वेदात्त के इस संघर्ष, इस पशुत्व से बिल्कुल विरक्क हे 
अ्रचारका समय गये हैं। वे इस अवस्था को बदल कर इससे 
आगया है उच्चत अवस्था के आविर्भाव की आशा और 

इच्छा कर रहे हैं। एक श्रेणी के लोग हैं, मिन 
"की अब भी दृढ़ धारणा है कि राणनेतिक और सामाजिक 
परिवतेन ही यूरोप की सारी खराबियों के दूर करने का एक 
सात्र उपाय है। लेकित बड़े बड़े विचारशील लोगों के कुछ 
ओर ही विचार है। रहे हैं। उन लोगों मे समक रखा है कि 
सामाजिक वा राजनैतिक परिवर्तेन चाददे कितना ही क्यो न हो, 
इससे मनुष्य ज्ञाति के दु.ख कष्ट किसी बरह भी कम न होंगे। 
' केवल आत्मा की उन्नति फरने से ही सब प्रकार के दुःख कष्ट 
दूर छांगे। चाहे कितना ही बल प्रयोग क्‍यों न करो, शासन 
प्रणाली में कितना ही रद्द बदल क्‍यों न करो, कानूनों को चाहे 
फिठना ही कड़ा क्‍यों न करो, इनसे किसी जाति की दशा कभी 
नहीं सुधर सकती। केवल आध्यात्मिक ओर नैतिक शिक्षा दी 
लोगों की कुप्रदृत्तियों को बदल कर उन्हें अच्छे मार्ग पर ले 
' जञायगी | इसलिये पाश्चात्न लोग किसी नये भाव तथा दर्शन के 
लिये व्यम्र द्वा उठे हैं। वे लोग जिस धर्म के सानने वाले हैं, उस 
धर्म--ईसाई धर्म--के सिद्धान्त उदार और सुन्दर होने पर भी 


( १६३ ) 

वे उनका मर्म मज्ी भाँति नहीं समझते | ओर हनने दिनों मे वे 
ईसाई धर्म को मिस रूप में समकने जाये हें, बढ उल्दें पा 
पर्याप्त नहीं जान पडता । पाश्याद्य देशां के विचारशीन लोग 
हम लोगो के प्रादीन दर्णनों में, विशेषकर वेटान्त में ही--जिसे 
वे लोग इतने दिने से दूँढते भा रहे थे, उस विचार प्रवाद को, 
उस आध्यात्मिक खाद्य-सामग्री फो पाते 2 । इसमे आंम्र्य 

करने की कोई धात नहीं | 
संसार में भितत्ते प्रकार फे धर्म हैं, उनमें से प्रत्येफ की शरेछठता 
प्रतिपादन करने फे लिये उस धर्म के मानने चाले तरह तरह को 
दलीलें पेश फरते हैं। में उन दलीलों के सुनने 
वेदान्त ही एक का आदी है। गया हूँ। श्रभी थोड़े हो दिन की 
मात्र सावंभीम हे वात है, मेंरे प्रगाढ़ मित्र व्यारोत्त साहब ने इसे 
प्रतिप्रादन की बढ़ी चेष्टा की कि ईसाई धर्म 
ह्वी एक सात्र सावेभोम-धम्मे है, आप लोगों ने भी इसे सुना दी 
हवागा । इस समय इसी विपय पर विचार करके देखना चाहिये 
कि कौन घम सावेभोम धर्म हा सकता है। मेरी धारणा द्दैफि 
वेदान्त--केवल वेदान्त ही सा्वभौम धर्म दे सकता है, और फोई 
घमे नहीं हे! सकता। मैं आप लोगों को अपने विश्वास के 
लिए युक्तियाँ दूँगा। हम लोगों के घर को छोड़कर संसार के 
प्रायः सभी ५धान प्रधान घसे! उनके प्रवर्तकों से अमिन्न भाव से 
सम्बद्ध (जुड़े हुए) हैं। उनके वाक्य ही उन घर्मावलम्बियों के लिये 
प्रमाण स्वरूप हैं, उनके वाक्य होने के कारण उस धर्म के 
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अनुयायीगण पर इतना उनके उपदेशों का प्रभाव पडता है। और 
आश्चये की बांत यह है कि उस धर्म अवर्तक के जीवन की 
ऐतिदासिकता पर उस घम्में को सारी बुनियाद द्वाती है। अगर 
उस जीवन को ऐतिद्ासिकता पर ज़रा भी आघात किया जाय, 
यदि उन्के उक्त ऐतिहासिकता की बुनियाद को एक बार हिला 
दिया जाय तो बढ धर्म रूपी इमारत बिल्कुल ढह पड़ेगी--और 
उसके पुनरुद्धार करी जरा भी सम्भावना न रहेगी। वास्तव में 
इस समय के सभी धमे-प्र व्तेंक के जीवन फे सम्बन्ध में वह्दी 
घटिव द्वोवा है। में ज्ञानता हूँ कि उनके जीवन की करीब 
आधा घटनाओं पर लोगों का वास्तव में विश्वात्ष नहीं द्वोवा, 
ओर वाको आधी घटनाओं पर भी विशेष सन्देद होता है। 
हमारे धर्म को छोड़कर ससार के ओर बड़े बड़े धर्म ऐतिहासिक 
जीवन के ऊपर प्रतिष्ठित हैं, किन्तु हमारा धर्म कई एक तत्वों 
पर प्रतिष्ठित है। कोई पुरुष वा स््री वेदा का रचथिता 
द्वोने का दावों नहीं कर सकती | वेदों भे सनातन तत्व 
लिपि-बद्ध हैं, ऋषि लोग उनके आदविष्कर्ता मात्न हैं। स्थान- 
स्थान पर उन ऋषियों के नाम लिखे हुए हैं जरूर, किन्तु 
नाम मात्र के लिये। वे कोन थे, क्‍या करते थे, यह भी 
हम नहीं जानते । कई स्थानों पर यह भी पता नहीं चलता 
कि उनके पिता कौन थे, और प्रायः सभी के जन्म-स्थान और 
जल्म-काल के सम्बन्ध में हम लोग बिल्कुल अनमिक्ष हैं। 
वास्तव में वे ऋषि लोग नाम के भूखे न थे, वे सनातन तत्वों 
१३ 


( शहए ) 
के प्रचारक थे और अपने जीवन में उन तह्ों को ला करके 
आदर्श जोबन बिनाने का प्रयत्ष परने थे । 

शिस प्रफार इस लोगों फो ईश्यूर निर्गुग और सशुगा है 
उसी प्रकार एम लोगों का वर्म भो विडज्ञ निगु गे ट--पर्थात्‌ 
किसी व्यक्ति विशेष के ऊपर हमारा वर्म निर्भर नहीं करता गौर 
इसमे अल्तन्‍्त अबतारों और शहापुरुरों ये 

वेदान्त में ग्रसख्य लिये स्थान हो सफता है। दमारे धर्म में शिसने 
अबतारों ऊे लिये अबनार, महापुरुप, ऋषि आटि हैं उसने और 
स्थान है किस धर्म में हैं ? फेयल यही नहीं, हमारा पर्म 
फदता है --पर्तमान काल तथा भविष्य में आर 

भी अनेक महापुरुषों और अबतारों का अम्युद्य दोगा ! सागवठ 
में लिखा है--अबताराषसख्येया.'--.३ | २६ | इसलिये 'आपके 
धरम में नये नये धर्मप्रव्तंक, अवतार आदि यो प्रण करने में 
कोई बाधा नहीं है । इसलिये भारत फे इतिद्यास में जिन अव- 
वारों और मद्दापुरुषो फा वर्णन किया गया है, यदि यद्द प्रमाणित 
दो जाय कि वे ऐतिद्वासिक नहीं हैं, तो इससे इसारे धर्म को फ़रा 
सा भी धक्का नहीं पहुँच सकता। यद्द पहले दी की तरह हट 
रहेगा, क्योकि किसी व्यक्ति विशेष के ऊपर यह धर्म प्रतिष्ठित 
नहीं दै--सनातन सत्य के ऊपर द्वी यह स्थापित है। संसार के 
सभी लोगों को जोर देकर किसी व्यक्ति विशेष फो मनाने की 
चेष्टा करना व्यथे है,--यदी क्‍यों, सनातन और सार्वभोमिक 
तत्वों के। लेकर भी बहुतों को एक मत मे करना कठिन है। 
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वो भी अगर कभी संसार के अधिकांश लोगों को धर्म के सम्बन्ध 
में एक मतावलम्बी करना स'भव हो भी, तो भी किसी व्यक्ति 
विशेष को मनाने की चेष्टा करने से ऐसा न हो सकेगा वरन्‌ 
सनातन तत्वों में विश्वास जमा कर बहुत से एक सत के सानने 
वाले हो सकते हैं । ओर हमारा घर्मं व्यक्ति विशेष की बातों की 
प्रामाणिकता ओर प्रभाव को बिल्कुल ही स्वीकार करता है, यह 
चात पहले ही कही ज्ञा चुकी है। 

*.. (ृुष्ट निष्ठा? रूप से जो अपूर्व मत हमारे देश में अ्रचलित 
है, उसमें इन सब अववतारों में जिसे हमारी इच्छा' आदुश रूप 
में स्वीकार करने को हो, उसके लिये स्वाधीनता दी गई है । तुम 
जिस किसी अवतार को अपने जीवन के लिये आदर्श रूप में 
आर विशेष उपासक के तौर पर अहण कर सकते ही। यहीं 
क्यों, तुम उसे सभी अबतारों में श्रेष्ठ स्थान भी दे सकते हो, 
इसमे कोई चह्ञति नहीं, लेकिन सनातन तत्व समूह ही तुम्हारे 
धर्म साधन की मूल भित्ति है। इस वात को विशेष रूप से लक्ष्य 
करने से आश्चर्य होगा कि चाहे वह अवतार द्वी क्‍्योंन हो 
वैदिक सनातन तत्वों का जीता ज्ञागता नमूना होने के कारण 
' ही बह हमारे लिये मान्य है ! श्रीकृष्ण की ण्ही महानता है कि 

बह इस तत्वात्मक सनातन धर्म के अंष्ठ प्रचारक ओर वेदान्त 

* के सब से बढ़कर व्याख्याता हैं। 

खंसार के सभी लोगो को वेद्ान्त की चर्चा करना क्यो उचित 
है, उसका पहला कारण यह है कि वेदान्त ही एक मात्र सार्वभोम 
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धर्म है। दूसरा कारण यह है कि संसार के जितने शा हैं, उनमे 
इसी के उपदेशों के साथ वहिप्रेकृति के वैज्ञानिक अनुसंधान का 
जो परिणाम निऊुला है, उसका विल्कुल सामें- 
वेदान्त विशान जस्य है। अत्यन्त प्राचीन काल में श्राकृति, 
सम्मत है वंश और भाव में बिल्कुल मिलती जुलती दो 
भिन्न जातियाँ सिन्न सार्गो' से संसार के तत्वा- 
जुसंधान में प्रचृत हुई' । में प्राचीन हिन्दू और प्राचीन औक जाति 
की बात कह रहा हूँ । इसमें अन्तिम जाति वाह्म जगत्‌ का विश्लेषण 
कर उस चरम लक्ष्य के अनुसंधान में प्रद्वत हुई थी और पहली 
ज्ञाति अन्तजेगत का विश्लेपण कर इस कार्य के लिये अम्रसर हुई 
थी । और उनके इस विश्लेषण के इतिहास की भिन्न मिन्न अब- 
स्थाओं की आलोचना करने से देखा जाता है कि यद्द विभिन्न प्रकार 
की विधार प्रणाली उस चरम लक्ष्य के सम्बन्ध में एक ही बात 
बतलाती है। इससे यह्द स्पष्ट जाना पड़ता है. कि आधुनिक जड 
विद्वान के सिद्धान्तों को फेवल वेदान्ती ही--जो अपने को दिल्दू 
नाम से पुकारते हैं--अपने धम्मे के साथ सामंजस्य करके मद्दय 
कर सकते हैं--इससे यह स्पष्ट जान पड़ता है कि वर्तमान जड़- 
: घाद्‌ अपने दिद्धान्तों को बिना छोड़े हो वेदान्त के सिद्धान्तों 
को प्रहण करके द्वी आध्यात्मिकता की ओर अग्रसर हो सकती 
है। इस लोगों को तथा जिन्होंने इस विषय की अच्छी तरह से 
आलोचना की है, उनको यद्द स्पष्ट ज्ञान पडता है कि आधुनिक 
विशान जिन सिद्धाल्वों के कायम कर रहा है, उन्हें कई शता- 
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ब्दियों पहले ही चेदान्त स्वीकार कर चुका है, केवल आधुनिक 
विधान में उन्हे जड़ शक्ति के रूप में उल्लेख किया गया है। 
आधुनिक पाश्चात्य जातियों के लिये वेदान्त की आलोचना का 
दूसरा कारण है--इसकी अजू त युक्ति-सिद्धता । मुझसे पाश्चाल्य 
देशो फे अनेक बड़े बडे वेशानिकों ने कहा है. कि वेदान्त के 
सिद्धान्त, अपूर्व युक्तिपूर्ण हैं। उनमे एक आदसी के साथ मेरा 
खासा परिचय है। वह खाने-पीने की तथा अपनी लेबोरेटरी 
( प्रयोगशाला ) से बाहर जाने का अवकाश नहीं पाते हैं, लेकिन 
वह मेरे वेदान्त विषयक व्याख्यानों को घण्ठों सुना करते हैं। 
जब मैंने इसका कारण पूछा तो उन्होंने बतलाया कि वेदान्त के 
उपदेश इतने विज्ञान सम्मत हैं, वर्तमान युग के अभावों की इस 
अच्छे ढंग से पूर्ण करते हैं और आधुनिक विज्ञान धीरे घीरे भिन 
पसिद्धान्तों पर पहुँचता जाता है, इनके साथ उसका इतना 
'सामंजस्य है कि उसके प्रति आकृष्ट हुए बिना नहीं रह सकता। 
सभी धर्मों की तुलनात्मक समालोचना करके उससे जे दो 
चैज्ञानिक सिद्धान्त प्राप्त होते हैं, उसकी ओर आप लोगों का 
ध्यान आकर्षित करना चाहता हूँ । प्रथम तत्व यह है कि सभी 
धर्म सत्य हैं ।ओर दूसरा तत्व यह है कि संसार 

शकेश्वरवाद की की सभी चस्तुयें प्रयक्त में विभिन्न जान पड़ने 
उत्पति का इतिहास पर भी एक ही वस्तु की विकास मांत्र हैं। 
वेबिलोनियन और यहूदी धर्म के इतिहास की 

आलोचना करने से हमें एक विशेष बात दिखलाई पड़ती है । उसमें 
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हम देखते हैं. कि बैबिलोनियन और यहूदी ज्ञावियों में छोटी 
छोटी शाखांयें और प्रत्ेक के एथक प्रथक देवता थे । इन सभी 
प्रथक प्रथक देवताओं के फिर एक साधारण नाम थे । 
बैविल्ोनियन लोगों के सभी देवताओं का साधारण नाम था 
बाल। उनमें बालमेरोदक प्रधान था। कालक्रम से इस उप- 
जाति ने उसजाति के अन्तर्गत उपजातियों को जीत कर उन्हें 
अपने में मिला लिया | उसका स्वाभाविक फल यह द्वोता था 
कि विजेता जाति का देवता और दूसरी जातियों के देवताओ में" 
सर्वोच्च स्थान प्रहदण करठा था । सेमाइट जाति में जे एकेश्वरवाद 
को लेकर गोरव करती है, वह इसी प्रकार हुआ था । यहूदी 
जाति के सभी देवताओं का नाम था मोलक। इनमें इस्राइल 
जाति के देवता का नाम था मोलक यावा । इसी इस्राइल 
जाति ने क्रशः उस समय की और ज्ञातियों को जोत कर अपने 
मेलक को ओर दूसरे मेलकों की अपेक्षा ओेष्ट और प्रधान 
सेल्क घोषित किया। इस प्रकार घममयुद्ध में जितना रक्तपात 
ओर पाशविक अत्याचार हुआ था, उसे आप लोगों में से 
बहुत से लोग जानते द्वागे। बाद में चैबिलोनियन लोगों से मे।लक 
यावा जाति की इस प्रधानता को नष्ट करना चाद्या था, परन्तु 
वह सफल नहीं हुए । 

हमें जान पड़ता है कि धर्म विषय में प्रथक प्रथक जातियों 
सें प्रधानता प्राप्त करने की चेष्टा भारत के सीमान्त प्रदेश में म॑ 
हुई थी। यहाँ भी सम्भवतः आये जाति फी विभिन्न शाखा 


( शृ६६ ) 


, आपस में एक दूसरे के देवता से अपने देवता की श्रेष्ठवा स्थापित 
करने की कोशिश करती थों। लेकिन ईश्वर 

भारत और दूसरे की ऋपा से भारत का इतिहास यहूदी लोगों के 
देशों में मित्र भिन्न इतिहास सा नहीं हुआ । मानो ईश्वर ने ओर 
जातियों के देव- दूसरे देशों की अपेक्षा भारत को ओर 
ताओं का आधान्य दूसरे धर्मो' से हेषशूल्य ओर धर्म साधना में 
प्राप्ति के प्रयत्त गैरवपूर्ण भूमि बनाने का संकल्प कर लिया 
”का फल--एक  था। इसी कारण से ही यहाँ पर मिन्न मिन्न 
सद्‌' विप्ना वहुधा जांतियों ओर उनके देवताओं में जे। दन्द्द चलता 
चदन्ति था, वह ज्यादा दिन तक क्रायम न रह 
सका । उसी इतिद्दास के बहुत पहले, अत्यन्त 

प्राचीन काल में भांरत में एक बहुत बड़े महात्सा पैदा हुए। 
संसार में ऐसे मद्दात्मा बहुत कम पैदा हुए दवोगे । इस सहा- 
पुरुष ने उस प्राचीन काल से द्वी उस सत्य को प्राप्त कर उसका 
प्रचार क्रिया--एक सदूविप्रा बहुधा वदुन्ति !! वास्तविक जगव 
में एक द्वी वस्तु है, विप्र अर्थात्‌ साधु पुरुष उसे भिन्न भिन्न 
रूप में वर्णन करते हैं। ऐसी चिरस्मरणीय वाणी और कभी 
उच्चारित नहीं हुई थी ओर_न ऐसा महान्‌ सत्य द्वी कभी 
आविष्कृत हुआ | और यही सत्य ही हमारी हिन्दू जाति के जीवन- 
का मेरुद्ए्ड होकर रहा है । सैकड़ें शताव्दिओं से लेकर इसने 
तत्व--एक सदूविप्रा चहुधा वदुन्तिः---क्रमशः परिस्फुटित होकर 
हमारी समूचे ज्ञाति के जीवन के ओतप्रोत भाव से आच्छन्न 
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कर लिया है, हमारे रक्त मे मिल सी गई है--मानो हमारे जोवन 
के साथ बिल्कुल मिल सी गई है। हम लोग इस महान सत्यको 
प्राणों से बढ़कर चाहते हैं--इसी से हमारा देश दूसरों से १-० 
रहित होने से दृष्टान्त स्वरूप हो रद्दा है। यहीं--पर केवल इसी 
देश में लोग अपने घ्म के कट्टर विह्ंपी धर्मावलम्बियों के लिये 
भी मन्दिर, गिरजाघर आदि बनवा देते हैँ। संसार को हम लोगों 
से इस धर्म-द्व प-रद्दित होने के गुण के। सीखना होगा | 

हमारे देश के बाहर अब भी अपने से भिन्न मतावलम्बियों 
के विरुद्ध लोग कितना दवेप भाव रखते हैं, उसे आप लोग कुछ 
नहीं जानते । बहुत से जगहों में दूसरे मज़दब वालों से लोग 
इतनी ईर्ष्या रखते हैं कि बहुत बार मेरे मन में ऐसा भाव पैदा 
छाता है कि कब इस मुल्क से पल्ला छुडा कर दूसरी जगह चला 
ज्ञाऊँ । धर्म के लिये किसी आदसी को मार डालना इतनी 
साधारण बात है कि आज्न न हो कल ही इस महा अभिमानी . 
पाश्चात्य सभ्यता के फेन्द्र-स्थानां में ऐप्ते वाऊयान अक्सर 
हुआ करेंगे । किसी प्रतिष्ठित धरे के विरुद्ध छुछ कहने का 
साहस करने पर उस व्यक्ति को समाजच्युत तथा उस तरह के 
जितने कड़े से कड़े दुस्ड दिये जा सकते हैं, सहन करने पड़ेंगे। 
इस समय वह हमारे जाति-सेद के विरुद्ध वे भले ही बढ़ बढ़ कर 
बातें कद्द लें, में जिस तरह पाश्चात्य देशें में रह आया हूँ, 
ञ्राप लोग भी अगर उप्ती तरद्द वर्दों जाकर कुछ दिन तक 
रहें ते जान सकेंगे कि वहाँ के बढ़े बढ़े प्रोफेसर तक ( भिनकी 
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बातें आप लोग इस समय खूब सुन्र पाते हैं ) बड़े कायर हैं, 
आर धर्म के सम्बन्ध में वे लोग जे! कुछ सत्य समझ फर विश्वास 
करते हैं, उत्तका सहसर्खांश भी रूदैसाघारण की टीका-टिप्पणी 
के भय से कहने का साइस नहीं करता । 

इसी कारण से संसार के दवपरदहित बनने का, सहिषूपुता 
का पाठ पढ़ाना होगा । आधुनिक सभ्यता के भीतर इस भाव 
के प्रवेश करने से उत्तका विशेष कल्याण हागा। वास्तन में इस 
भाव के प्रवेश करने से कोई सम्यता अधिक दितव तक चिर- 
स्थायी न रह सकेगी। शुडापन, रक्तपात, वब्वेरतापू्ण अत्या- 
चार ये जितने दिन तक बन्द होंगे, उतने दिन तक सभ्यता का 
विकाश नहीं दवा सकता । जितने दिन तक हस कोग पररुपर 
मित्रता का भाव न रखेंगे; उतने दिन तक कोई सभ्यता सिर 
नहीं उठा सकती, और इस मैत्री भाव के विकाश का प्रथम सेपान 
है--परस्पर घर विश्वास के ऊपर सहानुभूति प्रकट करना | 
केवल यही नहीं, असल में इस भाव के हृदय में अच्छी तरह 
जमा देने पर परस्पर मित्रता का भाव रखने से नहीं चलेगा, एक 
दूसरे के घर्मं ओर विश्वास चाहे जितने पृथक क्‍यों न हैं। आपस 
में एक दूसरे की सभी बातें में अच्छी तरह सहायता करनी 
है।गी । इस लोग भारत में ठीक ऐसा द्वी करते हैं, में आपके 
पद बतला चुका हूँ । इसी भारत में केबल हिन्दुओं ने ह्वी इसा- 
इयां के लिये चचे और मुसलमानों के लिये मसज्िद्‌ बनवाई 
है और अब भी ऐसा द्वी करते हैं । सब लोगों के ऐसा हो 
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फरना होगा। वे लोग हम लोगे। के प्रति चाहे जितना घृणा- 
भाव क्यो न रखें, चाहे जितना पथुता का भाव क्‍यों न रखें, वे 
जितनी निष्ठुरता क्‍यों न दिखलाबें, कितना हूँ अत्याचार क्‍यों 
न करें, हम लोग इन ईसाइये के लिये गिरजाघर और मुसल- 
भानें के लिये मसजिद बनवाना न छोड़े' । और हम लोग संसार 
फे सामने यह सिद्ध न कर दें कि घृणा और बविद्वेप परायण 
जाति कभी दी जीवन प्राप्त नहीं कर सकती, बल्कि प्रेम के द्वारा 
ही जातीय भीवन स्थायी होता है; फेवल पशुवल्ष और शारीरिक 
शक्ति को जय नहीं प्राप्त कर सकती, क्षमा और फेमलता से 
दी संसार-रूपो समरमूमि में जय प्राप्त किया जा सकता है ! 
हम लोगे के संसार को, यूरोप और सम्पूर्ण संसार के 
विचारशील व्यक्तियो को एक और बड़े भारी तत्व की शिक्षा 
देनी होगी । सम्पूर्ण जगत्‌ का आध्यात्मिक 
ससार को यह भी एकत्व रूप यद सनातन सहान तत्व सभवतः उच्च 
सिखाना होगा कि ज्ञातियों की अपेक्षा निम्न जातियों को, शिक्षिवों 
सम्पूर्ण जगत्‌ बहुत की अपेक्षा, साधारण लोगों को, बलवानों की 
जान पडने पर भी अपेक्षा दुचेल्ों को ही अधिर आवश्यकीय है। 
एंकहीदे। मद्रास विश्वविद्यालय के शिक्षित लोगों। आप 
लोगों को और विस्तार करके यह सममाने की 
जरूरत नहीं, कि यूरोप की आधुनिक अनुसंधान प्रणाली 
ने किस अकार भौतिक दृष्टि से सारे संसार का एकत्व सिद्ध 
कर दिया है-भोतिक दृष्टि से ही तुम, हम, सूर्य, चर्‌ढर, 
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वारा, आदि सभी अनन्त जड़ समुद्र में छोटी छोटी 
लहरों के समान हैं । और सैकड़ों शताब्दी पहले भारतीय 
मनोविज्ञान ने भी जड़ विज्ञान फ्री तरह सिद्ध किया हैः 
कि शरीर और मन दोनों ही जड़ समुद्र वा समष्टि में 
कितनी एथक संज्ञा अथवा छुट्र छुद्र वरंगे' हैं। और एक पग' 
आगे बढ़ने पर चेदान्त मे दिखलाई पड़ता है क्रि इस दृश्य जगत 
के एकत्व भाव के पीछे जो यथार्थ आत्मा है वह भी एक? माक्त 
है । सम्पूर्ण अल्याए्ड मे एक मात्र आत्मा ही विराजमान है, चही 
एक मात्र सत्तासात्र है।सारे ब्रह्माण्ड के सूल, वास्तव में, 
जो यद्द एकत्व है, इस भहान्‌ तत्व को सुन कर बहुत से लोग 
चोंक पड़ेंगे। और देशों को कौन कहे, हमारे देश में भी बहुत' 
से लोग इस अद्वतवाद से भयभीत होंगे। अब भी इस सत्त 
के मानने वालों से इस मत के विरोधियों की संख्या ही ,ज्यादा 
दोगी | तो भी मैं आप लोगो से कह्दता हूँ कि थदि संसार को 
भीवन अदान करने वाली कोई शिक्षा देनी है, तो यह अद्ेगवाद्‌ 
३१ै। भारत के मूक जनसाधारण को उन्नति के लिये इस अद्देतवाद' 
है प्रचार की ही आवश्यकता है।इस अद्वेतवाद को कार्यरूप में 
'रिणत किये बिना हमारी इस सातृभूमि के उद्धार का और 
गई उपशय नहीं । 
युक्तिबादी पाश्चात्य जाति के लोग अपने सभी , दशेनों और 
ति विज्ञान की सूल भित्ति दूँढ रहे हैं। लेकिन कोई व्यक्ति विशेष- 
हे वद कितना हूँ बड़ा था ईश्वर के समान ही क्‍यों न दो, वह 
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'कल्न जन्म लेफर आज मृत्यु के मुँद मे पतित होता है, उस समय 
उसका अनुमोदित फोई ढर्णन था मीतिविशान 

अद्वतवाद ही. प्रमाण रूप नहीं माना जाता । संसार के चढ़े ये 
नीति विज्ञान विचारशील लोगो के सामने इनकी नौति था दर्शन 
की मूल मित्ति दे प्रामागिक नहीं हो मफता, चढ़ लोग क्रिसो मलुष्य 
फे द्वारा श्नुमोदित है, इसी से इसे प्रामाणिक 

न भान फर सनातन तत्वों फे ऊपर हो उसकी भित्ति स्थापित 
फरने की चेष्टा करते हैं। नोति विधान पी यह सनातन भित्ति 
सनातन आत्म तत्व को छोड कर और क्या हो. सकता है कि 
एक सान्र अनन्त सतत तुस्दारे, धसारे, हमारे सभी आत्मा में 
चर्तेमान है ? आत्मा की अनन्त एकता ही सब तरद की नीति 
का सूल फारणा है तुममें उम में फेवल भाई साई का हो सम्पन्ध 
नहीं है, मानव जाति फी दासत्व शद्वला को तोड़ने फी चेष्ठा 
करने वाले सभी ग्रल्थों में यह भ्रात भाव की बात मोजूद है भोर 
इस लोग भी लड़फपन ही से इसको जानते हैं लेफिन वास्तव में 
दस और तुम एक ही हैं। भारतीय दर्शनों का यही रिद्धात्त है। 
सब प्रकार की नीति ओर घर्म विज्ञान की मूल मभित्ति द्वी यह 
'एकत्व है । 
हम लोगों के देश की सामाजिक अल्याचारों से पिसी हुई 


पनिम्न जातियाँ जिस प्रकार इस सिद्धान्त से लाभ उठा सकती हैं, 


चैसे ही यूरोप के लिये उसका प्रयोजन दै वास्तव मे इंगलैड, जर्मनी, 
अपन्‍्स और 


र अमेंरिका में ज्ञिस प्रकार राजनैतिफ और सामा- 
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जिक उन्नति की चेष्टा की जा रही है, ज्स से स्पष्ट जांन पडता 
है कि अनन्नाने द्वो क्‍यों न हो, वे इस महांन तत्व को इन सब 
को मूल मित्ति रूप से प्रहण करते हैं | हे भाइयो, आप लोग 
यह भी लक्ष्य करें कि साहिल में जहाँ मनुष्य ज्ञाति की स्वाधीनता- 
अनन्त स्वाधीनता की चेष्टा होगी, चढ़ीं पर भारतीय वेदान्त का 
आदर्श ग्रहण किया जायगा। किसी किसी क्षेत्र में लेखकों 
ने अपने अ्रचारित भावों की मूल मित्ति के सम्बंध में अनभिक्ष हो 
किसी किसी स्थांन पर उन्होंने अपने को मोलिक तत्वों की 
गवेषणा करनेवाला बतलाया है । लेकिन किसी किसी ने निर्भय हो 
कृतज्ञतापूतवेक कहाँ से उन्होंने उस तत्व को अहण किया है,. 
इसका उल्लेख करके उसके प्रति ऋणी बतलाया है। 
भाइयो, जिस समय में अमेरिका सें था, उस समय में 
अट्टेतवाद का ही अधिक प्रचार करता हूँ द्वेतवाद का 
नहीं, ऐसा अमभियोग सुना था । द्वेतवाद के प्रेम भक्ति उपासना 
में कैसा अपूर्व परमानंद प्राप्त होता है, उसे में 
श्रद्दोताद. ज्ञानता हूँ---उसकी अपू वे महिमा से भो में अच्छी 
के प्रचार तरद परिचित हूँ । लेकिन साइयो, इस ससय हम 
का कारण लोगों को रोने धोने का समय नहीं है। हम लोग 
काफी रो-धो चुके हैं। अब हम लोगों को कोमल 
भावों के म्हण करने का समय नहीं है। इस तरह की कोमलता 
की सिद्धि करते करते हम लोग इस समय मुर्दे सरीखे हो रहे हैं, 
हम लोग रूई की तरह फोमल हो गये हैं । हमारे देश के लिये इस 
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समय आवश्यकता है--लोहे की तरह मांसपेशी और स्नायुओं 
से युक्त बनने की, इतनी दृढ़ इच्छाशक्ति सम्पन्न धोने कि कोई 
उसका श्रतिरोध करने में समर्थन हो, जिससे कि वह त्रह्माण्ड के 
सभी रहस्यों का उद्घाटन करने में समर्थ हो, यद्यपि इस कावे 
साधन के लिए समुद्र के तल में जाना पढ़े, चाहे सद्यू का ही 
आलिल्लन क्यों न करना हो, यह सब कुछ करना हम लोगों को 
आवश्यक है; और अह्ेतवाद के महान्‌ आदर्श को सामने रख- 
कर ही ऐसे भाव हम में आ सकते हैं | 
विश्वास, विश्वास, विश्वास--अपने ऊपर विश्वास रखना, ईश्वर 
पर विश्वास रखना हो--उन्नति प्राप्ति का एक सात्न उपाय है | यदि 
' हँस अपने पुराणों में लिखे हुए सैंतिस करोड़ 
आत्मविश्वास देवताओं पर विश्वास रखो, साथ ही विदेशियों में 
ही सब अकार की जितने जितने देवता हैं, उन सब पर भी विश्वास 
उन्नति का मूल है रखे और अगर छुसमें आत्मविश्वास न ही; 
तो तुम्हारी मुक्ति कभी, नहीं हो सकती। 
अपने ऊपर भरोसा रखो---उस विश्वास बल पर अपने पैरों पर 
खड़े होओ आर वीयशाली बनो | इस समय हमारे लिये यही 
आवश्यक है। हमारे देश के ये चैंतिस फरोड लोग मुट्ठी भर 
विदेशियों के सामने सिर ककाते हैं और बह त्ोग हमसे नहीं 
ऋकते हैं, इसका कारण क्या है ? इसका फारण यह है कि उनको 
अपने पर विश्वास है और हम 


लोगों को अपने ऊपर विश्वास 
नहीं है। मैंने पाश्चात्य देशों में जाकर क्या सीखा है ? ईसाई लोग 
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मलुष्य मात्र को पतित और लाचार और पापी समभते हैं, इन 
व्यर्थ की वानों में न पडकर उनकी जातीय उन्नति का कारण 
क्या है, यह देखा; मैने यूरोप और अमेरीका दोनों महाद्वोपों में 
देखा कि दोनों मह्ाद्वीपों के जातीय हृदय के अल्तर में उनका 
महान आत्मविश्वास छिपा हुआ है। एक अंग्रेज बालक तुमसे 
कहेगा, मैं अंग्रेज हूँ, मैं सब कुछ कर सकता हूँ। अमेरिकन 
बालक भी यही कहेगां--अ्रत्येक यूरोपीय बालक यही कहेगा। 
“हमारे बच्चे क्या ऐसा कह सकते हैं ? कभी नहीं, बच्चे ही क्यो, 
उन्तके पिता तक ऐसा कहने का साहस नहीं कर सकते। हम 
लोगों ने अपने ऊपर विश्वास खो दिया है। इसी कारण से वेदांत 
के अद्वेतवाद का प्रचार करना आवश्यक है जिससे लोगों के 
हृदय मे जागृति पैदा हो, जिससे वह अपनी आत्सा की सहिमा 
को जान सकें । इसी कारण से मैं अद्लेतवाद का प्रचार करता हूँ 
ओर में इसका प्रचार साम्प्रदांधिक भाव से नहीं करता, बल्कि 
मनुष्य जाति का कल्याण हो, सब्र के आध्य हो, इस भाव, से 
इसका प्रचार कर रहा हूँ । | | 
,' इस अद्वेतवाद का इस प्रकार अचार किया.जा सकता है--- 
जिससे ह्व॑तवादी, विशिष्टाह्वेतवादी के भी किसी तरह की 
आपत्ति का कारण न रहेगा ओर इन सभी मतों का सामंजस्य 
साधन भी केाई कठिन नहीं | भारत में ऐसा केई सस्प्रदाय नहीं 
जिसमें यह न कहा गया हो कि भगवान्‌ सब फे भीतर निवास 
करते हैं। हमारे वेदान्त मत के विभिन्न सम्प्रदाय वाले सभी 
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स्वीकार करते हैं कि जीवात्मा मे पहले से ही पूर्गा प अन्ना, वीर्य 
ओर पूर्णता छिपी हुई है। तो भी क्रियो किसी फे मताहुसार यह 
पूर्णता कभी कभी सकुचित हो जाती है और फभो विकास के 
प्राप्त होती है। यह होने पर भी बद पूर्गाता हमारे हो भीसर रहती 
है, इसमे कोई सन्देह नहीं। श्रद्देववाद के रि द्धान्तानुमार वद न 
तो संकुचित होता है ओर न विफ्रास के ही प्राप्त है। फेवत समय 
समय पर प्रकट और गुप्त रहता है ऐसा द्वाने से कार्यतः देतवाद 
फे साथ वह एक रूप है। एकमन दूमरे को श्रपेत्ञा न्‍्याय-संगत 
और युक्ति-संगत हो सकता है, लेकिन कार्येत: प्रायः दोनों एक दी 
हैं। इस मूल तत्व का प्रचार करना संसार के लिये अत्यावश्यक 
हो रद है। और दमारी मातृभूमि भारत में इसका जितना श्रभाव 

है, उतना किसी भी देश मे नहीं है । 
भाइयो, में आप लोगों के कुछ कडी बातें सुनाना चाहता 
हूँ;--अखबारो से निकलता है--हमारे एक दरिद्र व्यक्ति के किसी 
अंग्रेज़ ने मार डाला है, अथवा उसके साथ बहुत असभ्य चर्ताव 
किया है| इससे देश भर में हलचल सच जाती है, हम लोग 
.._'ढ़कर भँखों से आँसू गिराते हैं, परन्तु दूसरे ही 
अपनी इुंदंशा क्षण हमारे सन में प्रश्न उठता है, इसके लिये 
के लिये हम ही उत्तरदायी कोन है ९ जब मैं वेदान्ती हूँ, तो मैं 
उत्तरदायी हैं। इस प्रश्न फे। किये बिना नहीं रह सकता। हिन्दू 
जाति अल्तरेष्टि रखने बाली है, वह अपने हो 
भीतर सब बातों का कारण ढूँढती है। मैं जमी अपने मन से इस 
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बात के पूछता हूँ कि इसके लिये भिम्मेदार कीन है १--उस समय 
प्रत्येक बार में यह उत्तर पाता हूँ कि इसके लिये अंग्रेज उत्तरदायी 
नहीं हैं, हमी लोग अपनी सब तरह को दुदेशा, अवनति और 
कष्टों के लिये उत्तरदायी हैं । केवल हसी लोग जिस्मेदार हैं । 
हमारे पुरुखे अपने देश फे साधारण लोगों के पद्दुलित 
करते थे, क्रमशः वे एकदम असहाय हो गये, उस अत्याचार से 
घह ग़रीब लोग यह तक भूल गये कि वह मनुष्य हैं। सेकडों 
शवाव्दियों से वह लकडो काटते आ रहे हैं और जल ढो रहे हैं। 
क्रमशः उनके मन में यह विश्वास हो रहा है कि 
हमी लोगों ने वह गुल्ञाम ही पैदा हुए हैं, लकड़ी काटने और 
ठेश के नीच छुयें से जल्न निकालने के लिये ही उनका जन्म 
जातियों को दलित हुआ है। और अगर उनके प्रति दया रखने 
कर रखा है। वाला कोई मनुष्य दो एक बाते कहता है तो आज- 
ह कल फे शिक्षित लोग इन पददुलित ज्ञातियों की 
उन्नति साधन के कायो के करने में संकोच का अनुभव करते हैं। 
केवल यहीं नहीं, में वह भी देखता हूँ कि वे पाश्चात्य देशों के 
वंशालुक्रमिक संक्रमण ओर उस तरह के अन्यान्य 
वशानुक्रमिक. छुच्छ मर्तों की सहायता से ऐसे पशुतापूर्ण और 
सक्रमण मत कया राक्षसी हेतुवाद दि्खिलाते हें--जिससे दरिद्रों 
बिल्कुल ठीक है? के ऊपर अत्याचार करने और उन्हें पशु जैसा, 
बनाने की अधिक सुविधा होती है। अमेरिका 
चर्स सस्मेल्लन में और लोगों के साथ एक निमो-युवक भी आया 
१छ 
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था--चह ठेठ अफ्रीका फा इयशी था । उसने एक सुन्दर भाषण 
दिया था । मुझे इस युवक फे सम्बंध में फोंतृहल हा, मैंने उससे 
बीच घीच मे बातें की, मगर उसके सम्बंध में विशेष न जाने 
सका | कुछ दिन के बाद इंगलैंड में छुछ शअमेरिकर्नों से मेरी 
मुलाकात हुई, उन्होंने मुकसे उस युवक्र फे सम्बन्ध में यह 
किस्सा कहा;--यह युवक मध्य अफ्रिका फे एक ढलपति हवशी 
का पुत्र है, किसी कारण से एक दूसरा दलपति उसके पिता से 
नाराज़ हुआ और उसे और उसकी स्री फे मारकर उसफा सांस 
राधकर खा गया । उसने इस बालक के भी मार कर उसका मांस 
खाने को आदेश दिया था, लेकिन वह बालक किसी तरह भाग 
कर बहुत दुःख उठाते हुए सैकड़ों कोस 'चलकर समुद्र के किनारे 
पहुँचा--वहाँ से एक अमेरिकन जद्दाज में चहकर अम्रेरिफा आया 
है ! उस बालक ने इतनी सुन्दर वक्ता दी | इस प्रकार की घटना 
के देखकर वशालुक्रमिक संक्रमण में कैसे आस्था रद्द सकती है * 
है प्राद्यणे ! यदि बंशानुक्रमिक भाव संक्रमण नियम के 
अनुसार ब्राह्मण विद्या सीखने के लिये अधिक उपयुक्त हैं तो 
ब्राह्मणों की शिक्षा पर अथे व्यय न फर चाण्डाल न्ञाति की 
शिक्षा के लिये सारा धन खचे करो | ढुवेल्ों की पहले सहायत 
करो, क्योंकि दुबैलों को सहायता करना द्वी पहले आवश्यप 
है। यदि ब्राह्मण बुद्धिमान ही पैदा होता है तो वह किसी की 
सहायता के बिना द्वी शिक्षा म्हर कर सकता है। अगर ओर 
ज्ञातियाँ उतनी बुद्धिमान नहीं हैं तो उन्हें ही फेवल शिक्ता देन 
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चाहिये--उनके लिये ही शिक्षक नियुक्त करना चाहिये। मुके' 
तो यही ल्‍्याय और चुद्धि-संगत जान पड़ता 'है। इसलिये इन 
द्रिद्रो, भारत के इन पद्दलित जातियें के.उन्तका अंकृत स्वरूप : 
बतलाना आवश्यक है। जाति-विशेप, सबल-निर्वल फा विचार न 
कर प्रत्येक ञ्री पुरुष के, अत्येक॑ लड़के लड़की के सिखलोओ, .' 
चतलाओ कि सबल-दुर्बेल, ऊँच-नीच सभी के भीतर वह अनस्त 
आत्मा विद्यमान है, इसलिये सभी मद्दान्‌ बन सकते हैं, सभी 
भसाधु बन सकते हैं। सभी लोगों के ' सामने उच्च स्वर में 
कह्दो,--उत्तिप्ठतत ज्ञा्त प्राप्य वराननिवोधत । कठोपनिषद्‌ 
१। १४ | उठो, जागो, जब तक अन्तिम लक्ष्य पर॑ न पहुँचो 
तब तक निश्चिन्त न रहो। उठो, जागो, अपने को हदुबेल 
समभकर तुम जो मोहाच्छन्न दो रहे हो, इसे दूर कर दो। 
कोई वास्तव में दुरवेल नहीं है, आत्मा अनन्त, सर्वशक्तिमान्‌ और 
सर्वेज्ञ है। उठो, अपने स्वरूप को प्रकाशित करो, तुम्हारे भीतर 
जो ईश्वर निवास करते हैं, उनकी उच्चस्वर से घोषणा करो, 
अस्वीकार न करो । हमारी जांति के अन्दर घोर आल्लस्थ, * * 
दुर्बलता, और मोह समा गया है। ऐ हिन्दुओ ! सोह-जाल फो 
काट डालो । इसका उपाय तुम्हारे शास्त्रों मे ही दिया हुआ है। 
छुम अपने अपने स्वरूप की चिन्ता करो और सर्वसाधारण को 
भी उसका उपदेश करो। घोर मोह-निद्रा में पढ़े हुए जीवात्मा 
की निद्रा भंग करो। आत्मा के ' प्रबुद्ध होने पर शक्ति आयेगी, , - 
महिसा आयेगी,. साधुता आयेगी, पवित्रता' आयेगी, ,जो.कछुछ' ० । 


( १९२ ) 

अच्छी बाते हैं, सभी चली आयँगी। यदि गीता में मुझे छुछ 
सब से चढ़कर अच्छा लगता है तो ये दो श्लोक हैं जो भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण के उपदेश के सार हैं, मद्दा चलप्रढ हैं । 

समसवेपु भूतेपु तिगठत परमेश्वर्म | 

विनश्यत्स्व विनश्यन्त यः पश्यति स पश्यति ॥ १३ | २७ 

सम पश्यन्‌हिसचंत्र समवस्थितमीश्वर । 

न हिनस्त्यात्मनात्मान ततो याति परा गतिम्‌ ॥| १३ | २८ 


विनाशवान सब प्राणियों में अविनाशी परमेश्वर को जो सम 
भाव से अवस्थित देखते हैं, वही यथार्थ में दर्शन करते हैं । इसका 
फारणा यह है कि ईश्वर को स्वेत्र समभाव से अवस्थित देखकर 


अपनी भआत्मा के द्वारा आंत्मों की हिंसा नहीं करते; इसलिये 
परम गति को प्राप्त होते हैं । 


इसलिये यह देखा जाता है कि वेदान्त के प्रचार द्वारा इस : 
देश तथा अनन्‍्यान्य देशों में काफी लोकद्वितकर कार्य हो सकते 
हैं। इस देश में एवं अन्यत्र समस्त भलुष्य जाति के दुःख दूर 
करने ओर उन्नति के लिये परमात्मा की सर्वव्यापक्ता और 
सववेत्र समभाव से अवस्थित रहना इन दो तत्वों का प्रचार करना 
दोगा । जहाँ कहीं भी अन्याय दिखलाई पड़ता है, वहीं पर अज्ञान 
दिखलाई पड़धा है। मैंने अपने अनुभव से यह ज्ञाना है और 
हमारे शास्त्रों में भी लिखा है कि भेद्बुद्धि के पैदा होने से ही 
सभी खराबियाँ पैदा होठी हैं, और अभेद बुद्धि के होने पर--- 


( २१३ ) 


सभी विभिन्नता के रहते हुए भी वास्तव में एक ही सत्ता है, इस 
पर विश्वास करने पर--सब वरह का कल्याण होगा। यही 
चेदान्त का सब से ऊँचा आदश है। 

तो भी बातों में केवल आदुशे से विश्वास रखना एक ब्यत है, 
आर प्रतिदिन के जीवन मे प्रत्येक छोटे बड़े काम में उस्त आदर्श 
का निभाना एक दूसरी बात है । एक ऊँचा आदर्श दिखला देना 
अच्छी वात है--किन्तु इस आदर्श तक पहुँचने का अच्छा मार्ग 
फौन सा है ? यहाँ स्वभावतः वही कठिन प्रश्न आ उपस्थित होता 
है--मो आजम कई शताव्दियों से सर्वेसाधारण के मन में विशेष 
भाव से जोग रहा है--वह प्रश्न और कुछ नहीं--जाति सेद्‌ और 
समान संस्कार विषयक चही पुरानो समस्या है। में यहाँ पर 
एकत्रित सभी ओताओं से खोलकर कहना चाहता हूँ में ज्ञाति- 
भेद की प्रथा उठानेवाला अथवा केवल समाज-सुधारक नहीं 
हैँ । जातिभेद वा समान-सुधार के सम्बन्ध भे मुझे कुछ 
नहीं कहना है । तुम चाहे कोई भी ज्ञाति हो, इसमे कोई हानि 
नहीं,--लेकिन अपनी जाति के कारण तुम दूसरी जाति से 
घृणा न करो। में सब श्रेमियों पर प्रेम रखता हूँ, इस तत्व 
का प्रचार करो और मेरा यह उपदेश--विश्वात्मा की सबे- 
व्यापकता ओर समत्व रूपी वेदाल्त के इस महान्‌ तत्व पर 
निर्भर करता है। - 

आयः पिछले सो. वर्षो' से हमारा. देश समाज-सुधारकों तथा 
उनके तरह तरह के प्रस्तावों से पट गया है! इत्र .समाञ-सुघारकों 


६ २९१४ ) 


के प्रस्तावों के विरुद्ध मुझे कुछ फट्ना नहीं है। इनमें से अधि- 
कांश लोगों के उद्देश्य बहुत अच्छे हैं। और क्रिसी किसो विपय 
में उनके उद्देश्य बहुत ही प्रशंसनीय हैं । किन्तु इससे यद्द साफ 
मझलकता है कि इन सो वर्षो' में समाज-सुधारफों फे आन्दोलन 
का कुछ नतीजा नहीं निकला है, देश का कुछ भत्रा नहीं हुश्रा है, 
समा-मद् से लम्बी लम्बी स्पीचेंदी गई हैँ,---हिन्दू जाति और 
दिलदू सम्यता के मस्तक पर खूब निन्‍दा और गालियों फी. 
बौछार हुई है, किल्तु तो भी समाज्ञ का घास्तव मे कोई उपकार 
नहीं हुआ है। इसका कारण क्‍या है? कारण देढ़ निकालना 
बहुत कठिन नहीं है । यह निल्दा-शिफायत 'ओर गलियों की 
बौछार द्वी इसका कारण है। पहले, जैसा में पहले हो कह चुका 
हूँ, हमें अपनी ज्ञातीय विशेषता को रक्षित रखना द्वोगा। में 
स्वीकार करता हूँ कि ओर जातियों से हमें बहुत कुछ सीखना 
दोगा, लेकिन दुःख के साथ मुझे कददना पड़ता है कि हमारे 
अधिकांश आधुनिक संस्कार पाश्चादय कार्य प्रणाली फा अनुकरणा 
सात्र है। भारत सें कभी इसके द्वारा सुधार नहीं दो सकता । इसी 
कारण से द्वी हमारे वतमान सस्कार सुधार सम्बन्धी आन्दोलनों 
का इुछ परिणाम नहीं दो रहा है। दूसरे, यदि हम किसी का 
भत्ता चाहते दों तो निन्‍्दा और गाली-गलौज करने से अपने 
उद्देश्य में सफल नहीं हो सकते । हमारे समाज में को बहुत से 
दोष हैं, उसे साधारण बालक भी देख सकता है और भत्ता किस 
संमाज में दोप नहीं है ! मेरे भाशयो, इस अवसर पर मैं आप 


( २१५ ) 


लोगों से कहे देता हूँ कि मेंने संसार को जिन जातियों को 
देखा है, उन सभी जातियों को तुज्ञना करने 

समाज सुधारक के पर में इस सिद्धाल्त पर पहुँचा हूँ. कि हमारी 
असफल होने का जाति ही ओर सब ज्ञातियों की अपेक्षा धर्मात्मा 
कारण--दूसरी नीति परांयण है आर हमारे सामाजिक विधान--- 
जातियों का उनके उद्देश्य ओर कारये प्रणाली पर विचार 
अनुकरण और करने से देखा जाता है--महुष्य जाति के सुखी 
“त॑मान समाज बनाने के लिये हैं । इसी कारण से में किसी 
को गालिया देना तरह का सुधार नहीं अधिऊ उपयुक्त चाहता। 
हमारा आदर्श है जातीय मागे पर समाज की 

उन्नति, उसका विस्तार | जिस समय में अपने देश के आचीन 
इतिहास को आलोचना करवा हूँ, उस समय में सम्पूर्ण संसांर 
में ऐसा देश नहीं देख पाता हूँ जिसने मनुष्य 

उन्नति का उपाय की मानसिक उन्नति के लिये इतना किया है। 
जातीय भाव से इसी कारण से में अपनी जाति को किसी तरह 
समाज का सगठन की निद्रा या गाली नहीं दे सकता। में अपनी 
जाति से कहता हूँ, जो कुछ किया है, बहुत ठीक 

हुआ है, और भी अच्छा करने का प्रयत्न करो? इस देश में प्राचीन 
काल मे बहुत घड़े बड़े का्ये हुए हैं लेकिन अब भी बड़े बड़े काये करने 
का काफ़ी भोका है । तुम लोग निश्चय रूप से जाने कि हस लोग 
एक स्थान पर चुपचाप नहीं रह सकते | अगर एक स्थान पर 
रहें तो हमारी मौत द्वी सममिये | हमें या तो आगे बढ़ना होगा 


( ४९१६ ) 
था पीछे हटना ऐोगा। था तो इसमें ऊाति बरनी होगी नहीं सो 


हमारी शबनति होगी । एमारे पुदायों ने प्राधीन 

आगे बटो.... छाल गे बे व” कार्य हिय्ये 7, लेकिन (गें उनसे 
बहफर कार्य करने होंगे शोर उनसे भी चदवर 

महान कर्म फी और झप्रसर होना होगा। इस समय पीछे हट 
कर अवनत होना किस तर हो सपना है ? यह फर्भी नहीं ते 
सकता । एसा होते देग्या नहीं ता सफनता। पीडे इदने से जाति 
का अध.पतन ओर मृत्यु होगी। 7मतिये आगे बटों थोर पड़े 
घड़े कर्मा का अनुष्ठान फरो, यहो झाप लोगों से सुझे हइनां है । 
मैं कोई सामय्रिक्र समाज-सुतारक नहीं हैं । में समा के दीपों 

फो दूर फरने फो चेप्टा नहीं करता । में आप लोगों से फदना हैं, 
आप लोग आगे बढिये और हमारे पुरुपो ने समस्न ममुप्य ज्त्ति 

की उन्नति के लिये जो सर्वाद्न मुन्दर प्रणानियाँ चलाई :ं इन्‍्दीं 

प्रणालियों से चल कर उनके उद्देश्य फो सत्र त्तरह से कार्य रूप 

मे परिणत कीजिये। आप लोगों से मुझे यदी कद्ना है झि आप 

लोग सम्पूर्ण मनुष्य फा एकत्व और मानव ज्ञाति के स्वाभाविश्न 

ईश्वरत्व भाव रूपी वेदान्तिक आदर्श को और भी श्रभ्रिक प्राप्त 

करो । अगर मुझे समय मिलता तो में आप लोगों को बड़ी खुशी से 

दिखला देता कि इस समय हम लोगों को ज्ञो जो फरना है, उममें 

से अल्येक काये को हमारे स्घृतिकार हजारो बे पहले हो फद्द 

चुके हैं ओर इस समय हमारे जातीय आचार व्यवहार में जो जो 

परिवर्तन द्वो रह्दे हैं और भविष्य में जो जो हैं।गे, उन्हें भी उ्हेंने 


( २९७ ) 


पहले ही समझ लिया था | वे भी जाति-भेद को लोप करते वाले 
थे, तो भी आजकल के लोगों की तरह नहीं ! 

हमारे पुरुखों द्वारा वे लोग ज्ञाति-मेद का उठाने का यह अर्थ नहीं 
चलाये सामाजिक सममते थे कि शहर के सब लोग सित्चकर एक 
नियमों को वर्तना साथ म॒द्य सांस छड़ावे' अथवा जितने सूखे ओर 
ही समाज की. पागल सिलें, जिस समय जहाँ पर इच्छा हे, 
सर्वा गीण उन्नति है विवाह करलें ओर देश को पागलखाने के रूप 
पे में परिणत करदें अथवा वे यह भी विश्वास नहीं 
करते थे कि विधवाओ के पतियों के संख्या फे अनुसार किसी जाति 
की उन्नति का परिमाण लगाया जा सकता है। ऐसा करके किसी 
ने उन्नति की है ऐसी जाति तो आज तक हसने कहीं नहीं देखी है । 
ब्राह्मण ही हमारे पूर्वेपुर॒खों के आदशे थे। हमारे सभी 
शास्त्रों मे ब्राह्मणों के आदर्श चरित उज्जल अक्षरों में लिखे गये 
हैं। यूरोप के अष्ठ धर्माचाये तक अपने पुरखों को उद्च वर्श का 
सिद्ध फरने के लिये हजारों रुपये खचे करते थे ओर जब तक 
चे यह सिद्ध न कर लेते थे कि पर्व॑तवासी यात्रियों को दिच- 
'दहाड़े लुखानेवाले कोई मद्दा अलयाचारी व्यक्ति उनके पूर्वा पुरुष 
थे, तब तक उन्हे चैन नहीं मिलता था| दूसरी ओर भारत के बढ़े 
बड़े राजघराने, कौपीनघारी जंगल में रहने वाले, फल- मूल आहार 
करने वाले किसी वेदपाठी ऋषि-सुनि से उनके वश उत्पत्ति 
हुई है. यही अमाणित करने की चेष्टा करते हैं। यहाँ पर अगर 
तुम प्राचीन काल के किसी ऋषि के! अपने , पूच पुरुष के रूप 


( शरश्८ ) 


में सिद्ध कर सको तब तो उच्च ब'श के हो, नहीं तो नहीं | इसलिये 
हम लोगों के आमिज्ञात्य को आदर्श अन्यान्य जातिये से बिल्कुल 
भिल्त है | आध्यात्मिक भावों वाले तथा महात्यागी पन्राह्मण ही 
हमारे आदशे हैं। आदश ब्राहण से में क्या सममता हूँ! 
आदूश ब्राह्मणत्व वही है. जिसमें सांसारिकता एक बारगी न दे 
ओर जिसमें प्रकृतत ज्ञान काफ़ो हो | हिन्दू जाति का यही आदशः 
है। आप लोगों ने क्या सुना नहीं है। शास्त्रों मे लिखा है कि 
न्नाह्मणों के लिये कोई कानून नहीं है, वे राजाओं के शासनाधीन 
नहीं--उन्तके लिये प्राणु-द्रड नहीं। थे बातें बिल्कुल सथी हैं । 
स्वार्थी मूले लोग इन बाते की जैसो व्याह्या करते हैं, उस भाव 
से इसे न सममाकर, प्रकत मौलिक वेदान्तिक भाव में इसे सममने' 
की चेष्टा करो | अगर ब्राह्मण कहने से ऐसे व्यक्ति का बोध द्दे। 
जिसने स्वार्थपरता फा एकदम नाश कर दिया है, जिसका 
जीवन ज्ञान ओर ग्रैस का प्रचार करने के लिये ही है,--जेा देश 
फेवल ऐसे ब्राह्मणों - सत्त्‌ स्वभाववाले, धर्मपरायण स्त्री पुरुषां 
से भरा हुआ है, वह जाति और देश सब तरह से विधि-निषेध- 
रहित होगा, इसमें आश्चय कया है ९ ऐसे मनुष्यों के शासन के' 
लिये सेना-सामन्त, पुलिस आदि की क्‍या आवश्यकता है उन 
पर किसी के शासन फरने का क्‍या प्रयोजन १ उनके लिये भी' 
किसी शासन के अधीन रहने को क्‍या जरूरत १ 

वे साधु अकृति सहात्मा थे--वे ईश्वर के अस्तरंग स्वरूप 
थे। और दम लोग शाप्रों में देखते हैं. कि सत्ययुग में एकमाऋ 
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जगत को इस आदश फे अछुसार गठित करना होगा हमारे 
जाति-मेद्‌ का यही लद्य है। इसका उद्देश्य है. कि धीरे धीरे 
सम्पूर्ण मानव जाति भिससे आदश धार्सिक--अर्थात्तू क्षमा, 
धृति, शौच, शान्ति, उपासना तथा-ध्यान परायण बनें। इस 
आदर्श का अवक्षम्घन करने से द्वी मनुष्य जाति क्रमशः ईश्वर 
सायुज्य को प्राप्त कर सकता है। 

इस उद्देश्य को काये रूप में परिणत करने का उपाय क्‍या 
है में आप लोगों को फिर स्मरण दिला देता हूँ कि शाप, निल्‍दा 
ओर गाली गलौन से कोई अच्छा कार्य सिद्ध नहीं हो सकता | 
कई वर्षों से इस प्रकार की चेष्टा हुईं है, लेकिन इसका कोई 
नतीजों नहीं निकला है। फेवल प्रेम और सहानुभूति ढारा ही 
सुफल प्राप्ति की आशा की ज्ञा सकती है। किस उपाय से यह्‌ 
महान उद्देश्य काये रूप मे परिणत किया जा सकता है, यह 
एक कठिन समस्या है। इस उद्देश्य की सिद्धि के लिये मे 
जो कुछ करना चाहेठा हूँ ओर इस सम्बन्ध मे दिन दिन मेरे सन 
में जो नये नये भाव पैदा द्योते जाते हैं, उन सबको विस्तृत रूप हे 
कहने के लिये मुझे कई व्याख्यान देने पड़ेंगे। अतः में आ 
'इस स्थान पर वक्त ता का उपसंहार करूँगा । हिन्दुओ, तुम लोग 
को केवल यही याद दिलाना चाहता हूँ कि हसारा यही ज्ञातीर 
जहाज शताव्दियों से दिन्दू जाति को पार करता आ रहा है 
'सम्भवतः आजकल उससें कई छेद हो गये हैं, यह कुछ पुराना 
ओऔद्दो सकता है।यदि यही बात है तो भारत माता की हम 


( २२१ ) 


. सल्तातों का यह कर्तव्य होता चाहिये कि हम लोन-उन छेदों 
को चन्द्‌ करे और जहाज की मरस्मत सो करे। अपने सभी 
देशवासियों को इस विपत्ति का हाल बताना होगा, जिससे सब 
लोग जग जाये ओर इस तरफ चित्त त्गायें | में भारत के एक 
फोने से दूसरे कोने तक ऊँचे स्वर से लोगों को पुकार पुकार कर 
कहूँगा कि लोग अपने कर्तव्य पालन मे लगे । मान लो, मेरी बाद 
न मानें-तो भी में किसी को गाली या शाप न दूँगा। हमांरी- 
ज्ञाति ने आचीन काल सें बहुत बड़े बड़े कार्य किये हैं। अगर 
भविष्य में हम लोग बड़े बढ़े काये न कर सकें, तो एक साथ शान्ति 
के साथ डूब मरेंगे। हम लोग इसी पर सन्तोष करेंगे कि हम लोग 
एक साथ ही मर रहे हैं। आप लोग देश हिलैषो बनिये-जिस जाति 
ने भूत काल में हमारे लिये इसने बड़े बड़े कार्य फिये हैं, उसी 
जाति को दिल्लो जान से प्यार कीजिये । मेरे देशवासियों, में 
जितना ही दूसरी जातियों के साथ अपनी जाति की तुलना 
करता हूँ, उनना ही आप लोगों पर मेरा प्रेम बढ़ता जाता है। 
आप लोग शुद्ध, शान्त और सरल स्वभाव के हैं, और आपने 
ही इतने दिनों तक अत्याचार पर अत्याचार सहे हैं, यह सायावी 
जड़ अगत की बड़ी मारी पद्देली है। चाहे जो छुछ हो, आप 
लोग असम भे न पड़ें | अन्त में आध्यात्मिकता की ही जय होगी | 

+ इस समय हसे कार्य करना ही पड़ेगा-केवल देश की निल्‍्दा करने 

” से काम न चलेगा। इस हमारी पवित्र भारतभूमि के पुराते 

_ आचार विचार और प्रथा की निन्‍्दा न करना, श्रत्यल्त कुसस्कार 


( श२२ ) 


से भरी प्रधाओं के विरुद्ध भी निन्‍्दात्मक कोई शब्द न॑ कहना, 
क्योकि उनके द्वारा भी प्राचीन काल में कुछ न कुछ लाभ ही 
हुए हैं। यह वात सदा मन में रखना कि हसारी सामाजिक 
प्रथाओं का उद्देश्य जितना झँचा है, उतना संसार के ओर किसी 
देश का नहीं है। मे संसार फे सभी देशों मे जाति सेद देखता 
हूँ किन्तु यहाँ पर उसका उद्देश्य जितना उच्च है, उतना कहीं पर 
ओऔ नहीं । इसलिये जब जाति भेद्‌ अनिवार्य है तो आ्िक 
डइष्टि से जे। जाति भेद है, उसकी अपेक्षा पवित्रता साधन और] 
आत्मद्याग के ऊपर प्रतिष्ठित जाति भेद्‌ को वो अच्छा ही 
समझना होगा । इसलिये निन्‍्दा, शिकायत को एकदम त्याग द्वी 
दीजिये, अपना झुँड पल्द्‌ कर दीजिये ओर हृदय खोल दीजिये 
इस देश ओर सारी दुनिया का उद्धार फीजिये। आप लोयों में 
- से प्रत्येक फो यह सोचना होगा कि सारा भार उसी पर है। 
वेदाल्त का भकाश प्रत्येऊ घर सें पहुँचाइये, हरेक घर में वेदान्त - 
के आदश पर जीवन गठित की जिये-प्रत्येक आत्मा में जे। ईश्वरीय 
शक्ति छिपी हुई है, उसे जागृत कीजिये | ऐसा करने से चाहे 
जितनी थोड़ी सफलता क्‍यों न मिले, तुम्दारे मन में यह संवोप 
होगा कि तुमने बड़े भारी कारये के लिये जीवन बिताया है और 
भहत्‌ कार्य के लिये प्राण विसर्जित किये हैं | जिस रूप में हो, 


सहाव कार्य के सिद्ध होने से ही मानव जाति का इस लोक और 
परतोक में कल्याण होगा । 


सर्द: पट्टा पक 
ऊानहिककार। पृरतकपाला 
दारागंज प्रयाग की अनुपम पृस्तके 

१-इेस्वराय-बोद --परमहंस स्वासो रासकृष्णु भी के उपदेश 
भारत मे हो नदी, समार भर में प्रसिद्ध हैं। उन्हीं के उपदेशों का 
चद सम्रह है। शरोरामक्रष्ण जी से ऐसे मनोरखफ और सरल 
सब को समझे में आने लायक वातो में अत्येक मनुष्य को झान 
कराया है [| कुछ ऋछ्ते नही बनना । सूल्य सिफे ॥) 

२--सफलेता का छुन्नी--पाश्चाट देशा में बेदान्त का डँफा 
पीठने वाले स्वामी रामतीये के 88080 0६ 8प८858 तामक 
अपूर्व निबंध का अनुवाद है । पुस्तक क्‍या है जीवन से निराश 
ओर विमु एरुपों के लिये सप्नीवतती ओर नवयुवकों के लिये 
संसार मे प्रवेश करने फ्री वास्तविक कु जी है। मूल्य |) 

३ -मलुष्प चीचन को उपयागिता--किल प्रकार जीवन सुखमय 
चनाया ज्ञा सकता हैं ! इसको उत्तम से उत्तम रीति आप जानता 
चाहते हैं ता एक बार इसे पढ़ ज्ञाइये। फितने सरल उपायों से 
पूर्ण सुलमय जांवन हो जाता है, यह आपको इसी पुस्तक से 
मसालूस होगा | आम दिन योरुप की श्रत्येक्त मापा से इसके 
हजार्रा संम्करण हा चुऊे है। सूल्य २.) 

ए--मारत के दुशरत्न -यह चीवनियों का संत्रद है। इसमें 
भीष्म पिनामद, ओक्ृप्ण, प्रथ्योरात, मदाराणा प्रतायर्मिह, समर्थ 
रामदास, श्रोशिना नी, स्वासी दयाननद, स्वामी वियेकानन्द ओर 
ऋ्वामी रामनोथ के जीवन-चरित्र हैं| मूल्य ॥|) 

, ५--ब्रह्मचर्य ही ओदन है--इसको पढ़कर सद्धरित्र पुरुष तो 
सदैव क लिये बीर्यनाश से बचता ही हैं किन्तु पापात्मा सी 
मिसशय पुण्यात्मा चन जादा है| व्यमिचारों भो अह्मचारी बन _ 
ज्ञादा है । दंत भी तथा दुरात्मा भी साधु हो जाता है। 
शो ही समय में इसके नव संघ्करया को चुके हैं । झल्य ॥॥) 


डे 


[२५० 


६--हम सौ वर्ष कैसे जीवे १--प्राचीन काल की त्तरद 
भारतवासी अब दीर्थजोबी क्यों नहीं होते ? एक सात्र कारण यही 
है कि हमारे नित्य के खाने पीने, उठने बैठने के व्यवहारों में 
बने योग्य छुछ ऐसे नियम हैं जिन्हें हम भूल गये हैं. “दम सो वर्ष 
कैसे जीवे १” को पढ़ कर उसके अनुसार चलने से मनुष्य सुष्वों 
को भोग करता हुआ १०० वर्ष तक जीबित रह सकता है। सूल्य १) 

७--वैज्ञानिक कह्ानियॉ--महात्मा टाल्स्टाय लिखित भेशा- 
देक कहानियाँ, विज्ञान की शिक्षा देने बाली तथा अत्यन्त मनो- 
रंजक पुस्तक है। मूल्य |) 

८-दीरों की सच्ची कहानिरयाँ--पदि आपको अपने प्रानान 
भारत ऊे गौरव का ध्यान है, यदि आप वीर ओर बहादुर बनना. 
चाहते हैं, तो इसे पढिये | मूल्य केवल ॥|२) 

६--आहुतियाँ--यह्‌ एक बिल्कुल्त नये प्रकार की नयी 
पुस्तक है । देश और घर्म पर बलिदान होने चाले धीर किस 
प्रकार हँसते २ मृत्यु का आवाहन करते हैं? उनको आत्मराये 
क्यों इतनी प्रश्न हो जाती हैं.) वे मर कर भी केसे जीवन का 
पाठ पढ़ाते हैं ? इत्यादि दिल फडकाने बाली कहानियाँ पहनी 
हों तो “आहुतियाँ? आ्राज हो मेगा लीजिये | मूल्य फेवल ॥॥) 

१०--जगमगाते हीरे-अल्येक आय सब्ताव के पढ़ने लायक 
यह एक हो नयी पुस्तक है| इसमें राजा राममोहन राय से लेकर 
आज त्तक के भारत फे प्रसिद्ध महापुरुषों की सक्षिप्त जीवनी दी 
गई है। यदि रहस्यमयी, सनोरंजक, दिल मे गुदगुदी पेदा करने 
वाली महापुरुषो की जीवन घटनाए' पहनी हैं, तो एक बार 
इस पुस्तक को अवश्य पढिये मूल्य | केवल १) 

११--पढों और हँसो--विपय जानने के लिये पुस्तक को 
नाम ही काफो है। एक एक लाइन पढ़िये और लोट पोट द्वोते 
जाइये। आप पुस्तक अलग अफेले में पढेगे, परदूसरे लोग सम- 
मेंगे कि आज किससे यह कदकह्ा हो रह है। मूल्प्र ॥] 


१२५--सनुष्य शरीर की ओंपवा--मनुब्य के शरोर के अंगों 
ओर उसके कार्य इस पुस्तक में बतलाये गये हैं । मूल्य ।८-) 
१३--फल्न उनके गुण तथा उपयोग--यह बात निर्विबाद है 
कि फलाहार सब से उत्तम और निर्दोष आहार है। परल्धु आज 
तक कोई ऐसी पुस्तक न थी जिससे लोग यह ज्ञान सकें कि कौस 
ऋछ शाभ्करो है और फोन विकार करनेवाले हैं। इसी अभाव को 
दूर करने के लिये यह पुस्तक प्रकाशित की गई है । सू० केवल १] 
१४--स्वास्थ्य और व्यायास--इस पुस्तक को लेखक ने 
#यने नित्र के अतुभव तथा संसार प्रसिद्ध पहलवान सेडो, सूलर 
तथा ग्रो० राममूरनि के अलुभवों के आवार पर लिखा हैं इसमें 
लड़को और खिलत्नों के उपयुक्त सी व्यायाम की विधि बताने के 
साथ दी साथ चित्र भी दिये गये हैं जिससे व्यायाम करने से सह- 
लियव हो ज्ञाती है। मूल्य अभिल्द का १॥) समिल्द का २] 
१५--घर्मपथ--प्रस्तुत पुस्तक से महात्मा साँवी के ईश्वर, घर्म 
तथा नीति सम्बन्धो लेखों का सम्रद् किया गया है जिन्‍्हें उन्होंने 
समय समय पर लिखे हैं ! यह सभी जानते हैं. कि महात्मा गॉँघी 
केवल राजनीतिक नेता ही नहीं, वरन्‌ वर्तमान थुग के धार्मिक 
झुधारक तथा युगप्रचतैक हैं। ऐसे महात्मा के धार्मिक विचारों से 
परिचित होना प्रत्येझ धर्मावलन्बी का परम कतंव्य है। सू० ॥॥ 
१६--स्पास्थ्य और जलचिकित्सा--जलचिकित्सा के त्ञार्भो 
को सब छोगों ने एक स्वर से स्वीकार किया है। अस्तुत पुस्तक 
सब के लिये बहुत उपयोगी है। हिन्दी पाठकों के चिर्परिचित--- 
चा० केदारनाथ शुप्र ने इल पुस्तक को लिख कर स्वास्थ्य ओर 
शरीर रक्षा की इच्छुप, जनता व्ग बड़ा उपकार किया है। मू० १॥) 
१७--बौद्ध कहा नियाँ--महात्मा बुद्ध का जीवन ओर उपदेश: 
कितना महत्वपूर्ण, पवित्र और चरित्र-निर्माण में सहायक है, इसे . 
' बतलाने की आवश्यकता नहीं। इस पुस्तक में उत्दीं महात्मा के 


हज जमा जा धाचइपललउसल पालक | सारसय ज्याराज 
स्वास्थ्य रज्ा फे लिये ण्स सुगम सायम देखा सतत व्यायाम । 
वतत्लाये गये हैं. जिनके लिथग्रित राप मे परम से शब्य+ 
अवेस्था त्तऊ पहुँचने पर भी स्ियों सुन्रती अर प्रमस्ध पनी । 
सकती हैं । परिवर्धित सल्करता फा मू० 5) 

२०-चैदान्त धमे--इससें दश-मिदम में ५टास्त का रस 
फहर।नेवाले रवासी विधेफानरत पे भारनवर्ष मे वद्ास्न पर दिये हर 
भाषणों का सम्रह ह । रवाभी जो दे भाषना फिनसे की हैं. , भं 
जेशीले ओर सामचिक हैं, इसे यतत्मरे पी पराप्मक न, मर्दी 4० ही 

३१--मक्िरि--हिल्दी के होवडार सपक दरार से भतायायसा 
काक क्राल्लि! लिख्िन सुन्दर गये हास्य 4, ग्सपो एक्र शुक्र 
लाइन फे पढने स आप सनवाले हे आपगे। मृ> सजझिक्द 4 

*२--कविगवली रामायण--गौस्यागी तुनीदास रखित 
इस घुस्तक को कोल नही ज्ञानना | इस पुस्तक में विस्टरन भूमरा 
लिखकर कवि की जौवनी छोर फविना वर पूरा प्रयाश डाला - 
गया हैं। उल्येऊह वित्त को सरल टीकन और कठिन शब्दों फें 
अथे तथा अल्लकार भी दिये गये हैं | भू « १॥) 
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